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Non v'è altro bene che il non essere; 
non v’ha altro di buono che quel che 
non è, le cose che non sono cose; tutte 
le cose sono cattive. 


Ls0PARDI, Pensieri, ed. 
Lemonnier, VII, 104. 


Là dove, amico, non si nasca, non s’in- 
vecchi, non si muoia, non si abbandoni 
un precedente stato di essere, non si 
giunga ad un nuovo stato di essere, una 
fine del rmondo in cui ciò abbia luogo, 
non può, per quanto ci si aggiri. essere 
conosciuta, scorta, raggiunta: così io 
dico. Ma ti dico anche, amico, che sen- 
za raggiungere la fine del mondo non si 
può trovare la fine del dolore. 


Parole di Buppa al Dio Robitassa 
(Afguttara Nikîys; JI, 48). 


So miissen wir anerkennen, dass dem 
Menschengeschlecht das Absurde, in ge- 
wissen Grade, angemessen, ja, ein Le- 
benselement und die Tauschung ilm 
unentbehrlich ist. 


SCHOPENHAUER, Parerga; Il $ 177. 


Die Welt will horen, dass sie loblich und 
vortrefflich sei, und die Philosophen 
wollen der Welt gefallen. Mit mir steht 
es anders: ich habe gesehn was der Welt 
gefillt und*werde daher, ihr zu gefallen, 
keinen Schritt vom Pfade der Wahrheit 
abgehen. 


SCHOPENHAUER, Wille in der Natur. 





ALL’AMICO 
Romoro VALERI 
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PREFAZIONE 





Questo libro è l’ulustrazione d’una visuale: 

d'una visuale scettica e pessimista. Giacchè, seb- 

bene da molti astrattisti della critica si ponga ity . 
dilemma: o pessimismo (che è af fermazione®8tY 
d’una conoscenza della realtà) o scetticismo (che fot di 
è dichiarazione dell’in.possibilità di conoscere), 

e riguardo al Leopardi si dica: non fu definitiva- 

mente scettico perchè fu pessimista; chiunque 

non si limita ad anatomizzare, magari acuta- 

mente, le situazioni dall’esterno, ma le vive in- 
teriormente, sente con. perfetta chiarezza che 
scetticismo e pessimismo sono rami del medesimo _ 
tronco. Dalla intuizione scettica la cui afferma:6g, n 
zione finale è: la realtà è irrazionale ed assurda’ CS 

e erciò incomprensibile, scaturisce ovviamente, € 
e naturalmente con essa si congiunge, l’intuizio- 
ne pessimista cioè: e appunto perchè irrazionale | 
ed assurda questa realtà è dolorosa e disperante TE. 
Del resto, meglio di qualsiasi discussione credo GAME 
che questo libro stesso fornisca la prova che scet-fygyz:' 
ticismo_e_ pessimismo (quantunque non semprej:mang è 
e necessariamente avvenga che il pollone scetticotae). 
dia fuori quello pessimista e talvolta o spesso Fp#'5a 
accada che il primo cresca e perduri pur senza 
generare il secondo) rampollano spontaneamente 

dalla medesima radice. 
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Ritengo che l’illustrazione della visuale scet- 
tico-pessimista che questo libro offre, non sia 
priva d’una certa forza ed efficacia. Ma quan- 
tunque la convinzione (fondata o meno) che un 
proprio scritto possegga tali qualità produca ge- 
neralmente nell’autore un senso di soddisfazione 
e d’orgoglio, io invece provo un senso quasi di 
melanconico imbarazzo nel vedere che dalla mia 
mente è uscita una così sufficientemente vigorosa 
e precisa (com’io penso) impostazione di quella 
visuale, e nell’aver dovuto scriverla: dovuto, di- 
co: e mi capisce chi ha esperimentato che un 
conto è mettersi al tavolino col proposito di scri- 
vere, e un conto è sentir fluire dal cervello come 
una piccola corrente di lava, di cui la penna non 
è se non il canale che la conduce a solidificarsi 
sulla carta. Provo, dunque, nel porre davanti al 
nostro tempo pieno di chiasso, di gaudio, spesso 
di speranze, sempre di fiducia nel suo fare, que- 
sta visuale, lo stesso imbarazzo e rimorso che 
prova un uomo quando, per qualsiasi ragione, è 
costretto a turbare un giuoco vivace e romoroso 
di allegri bimbi innocenti. 

L’esattezza della visuale qui svolta non posso- 
no vedere nè i vincitori nè i giovani. Non ai vin- 
citori, ma ai vinti, ai seguaci d’ogni idea vinta, 
non ai seguaci d’un’idea nell’effimero momento 
del suo trionfo, ma ai seguaci d’ogni idea nel 
momento in cui è vinta, l’esattezza della conce- 
zione che io illustro si può, soltanto, svelare. 
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Poichè è quando l’uomo vede che la sua idea è 
prostrata e trionfa quella contraria alle sue più 
profonde convinzioni (cioè l’assurdo), che il velo 
di Maja gli si squarcia ed egli scorge che il. mon- 
deb eppaouae. Non è quando gli ebrei dall’alto 

el tempio di Gerusalemme tenevano testa alle 
legioni di Tito, sicuri che Geova avrebbe data 
loro la vittoria, ma quando assistettero alle fiam- 
me da cui il tempio fu divorato, che essi pote- 
rono vedere la verità. Nè, in generale, alcun uo- 
mo che abbia meno di quarant'anni può capire 
(c s'intende, non già concettualmente, ma me- 
diante intimo afferramento) il pensiero di questo 
libro. I più giovani non possono vedervi che o 
quella unilaterale esagerazione, quella foschia 
malata di sguardo, che per solito le storie della 
letteratura compatiscono nella grandezza di Leo- 
pardi come una macula che la diminuisce, e 
contro la quale mettono in guardia i lettori di 
lui (mentre per me ciò è che mi rende il suo pen- 
siero più profondamente affine e mi fa quasi così 
sentire di discendere e dipendere da lui ©) che in 





(') Mi si consenta qui di ricordare che nella prefazione 
all’ultima traduzione tedesca dei Pensieri di Leopardi (G. Leo- 
PaRDI, Gedanken, Deutsch v. R. Perers, Hamburg-Bergedorf, 
1928) Th. Lessing scriveva (p. 8}: «Dieser Weltschmerz wird 
vorgetragen in einem klassichen Stile voller Ruhe und Gleich- 
mass, der an der Griechen und Réimem, an Aristoteles und 
Cicero, von friihauf geschult war und begriinden half die gros- 
se Geschichts- und Kulturphilosophie Italiens, die in gegen- 
wartigen Italien riihimlich fortdauer im edlen Geiste Giuseppe 
Rensi’s ». 
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ogni sua pagina mi par che parli non un uomo, 
ma lo stesso Reale); o la solita ripetizione del 
vecchio motivo della vanitas vanitatum, ripeti- 
zione che secca e fa sorridere; o l'incapacità, 
degna di compatimento, di sollevarsi all'altezza 
comprensiva d’uno o dell’altro dei sistemi oggi 


i furoreggianti, nei quali tutto è, come sa chi vi si 


è innalzato, spiegato e messo appagantemente a 
posto. Quantunque nulla sia più certo di questo. 
che basta il trascorrere di poco tempo perchè un 
evento dopo l’altro d’una più ricca e matura 
esperienza faccia finalmente sprigionare agli oc- 
chi di chi ora giudica così un lampo inaspettato: 
ma guarda! chi lo avrebbe detto? le cose stanno 
proprio come lui diceva! È il processo che tutti 


attraversiamo, e la conclusione — quella cioè 
che il mondo è il regno del caso, della pazzia, 
della malvagità — a cui ogni uomo riflessivo. 


« aus der ersten Jugendtriumen erwacht », co- 
me direbbe Schopenhauer ©, finisce riluttante- 
mente e dolorosamente per arrivare. 

Quanto a me, come potrei dubitare un solo 
momento dell’esattezza di questa visuale? Sono 
giunto ad essa, ho, in. generale, incominciato a 
scrivere i pensieri miei, scettici e pessimisti (miei 
non certo perchè li abbia scoperti per la prima 
volta io, ma perchè in essi st esprime interamente 
e perfettamente si immedesima il fondo più pro- 


(*) Die Welt ecc., vol. I, $ 59 (Werke, ed. Deussen, vol. I, 
pag. 382). 
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prio della mia mentalità) dopo aver letto, per 
così dire, tutto quel che avevano scritto gli altri, 
dopo aver preso notizia di tutte le soluzioni, ed 
aver fatto del mio meglio per persuadermi di 
questa o di quella e per appropriarmmela — e 
dopo aver constatato la fallacia e la manche- 
volezza di tutte e l'impossibilità per una mente 
sincera di non vedere che ogni filosofia che vuol 
essere soluzione lo è solo nascondendo a sè me. 
desima le obbiezioni mortali che dal seno stesso 
della soluzione affacciata si levano a colpirla. 
Di più. Come potrei supporre un solo momento 
che questa visuale sia falsa? Se l’avesse formata 
in me un io, e quindi forse per i suoi comodi o 
interessi, per il desiderio di costruirsi una mol- 
le chaîse longue su cui tranquillamente disteso 
fare il suo chilo spirituale, o per ottenere plausi, 
successo, seguaci nel mondo, potrei pensare o 
intravvedere o dubitare nel mio intimo che essa 
sia stata forse da tale io fabbricata falsamente. 
Ma quali interessi o comodi? Non_so forse che 
una filosofia negativa non diviene ..mai-«-utfi- 
cigle », mai « autorevole », non entra mai nel 
quadro o nella serie delle dottrine « accettale », 
la cui parola ha « peso », che esercitano « in- 
fluenza » anche nel campo letterario, politico, 
sociale, che suscitano discepoli, commentatori, 
espositori, applicatori? Non so forse che questa 
messe non è colta se non dalle filosofie che di- 
cono di sì, che giustificano (almeno da ultimo) 


gg — e ai 
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cose, mondo, vita, e che proprio soltanto il fatto 
che una filosofia contenga tale giustificazione 
delle cose è quello che dà alla gente il coraggio 
di professarla, mentre il negare siffatta giustifi- 
cazione attribuisce immediatamente ad una filo- 
sofia il carattere « reprobo », « impossibile »? 
Non so forse che altresì, poggiando la fama su 
di una consuetudine cieca d’ammirazione cieca- 
mente trapassante da una generazione all’altra, 
solo chi è stato abbastanza furbo per assicurarsi 
i plausi dei suoi contemporanei ha grande pro- 
babilità di avere anche quelli dei posteri e chi 
invece ha suscitato il malcontento, l’antipatia, 


| l’ira violenta e chiassosa dei procaccianti, dei 


protervi, degli influenti della sua età, è sicuro 
che le loro romorose denigrazioni lascieranno 
ombra e disfavore sul suo nome anche nell’avve- 
nire; e che insomma, anche la giustizia resa dal- 
la storia è illusione e mito? Or dunque, invece, 
questa visuale (poichè l’esperienza della mia vita 
di pensiero mi induce a dar ragione alla tesi del 
James che l’io o coscienza non esiste, e non è che 
uni avverbio di luogo, lo spazio ideale, il qui, do- 
ve si presentano sentimenti e pensieri) questa 
visuale si è formata da sè qui (= in me), da sè, 
come si forma una pianta sulla terra od una nube 
in cielo. Essa può dunque tanto poco essere falsa, 
quanto poco lo può essere una pianta o una nube. 
E se, per avventura, questo medesimo criterio 
d’attendibilità d’una visuale potesse essere invo- 
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cato da altri per la loro visuale opposta alla mia, 
tanto meglio per la mia tesi. Ne uscirebbe, infat- 
ti, riconfermato che ognuno ha la sua verità e 
la sua ragione, che vi sono innumerevoli verità e 
ragioni, attraverso le quali non corre affatto il 
filone o il substrato d’una ragione o verità una. 
Non voglio però nascondere che potrebbe darsi 
che a formare in me questa concezione. irrazio- 
nalista e pessimista abbiano contribuito amare 
esperienze che ho dovuto fare nel campo del pen- 
siero politico-sociale. Giacchè, avendo io, come — 
tutti o molti, in questo campo mutato idee, ma miduto va 
con la differenza significante che i più mutano 
in modo da essere.sempre accanto alla causa.che 
vince, ed io ho mutato anche a costo di e, 5 t 
sempre accanto alla. causa volta a volta perdente: Moe: bi 
così avvenne che in, questo campo ho SemMPI. e_uzsto |! l'afer) 
l’assurdo (= ciò che è in opposizione alle nostre ; yo 
idee) trionfare. Di più. In due momenti assai 
gravi per la storia d’un paese e del pensiero di 
un uomo, ho visto due idee opposte, storicamente 
assai importanti, nelle quali avevo successivamen- 
te scorto l’incarnazione del razionale e del vero, 
prendere, nell’atto del loro realizzarsi, le forme 
vano pensate apposta per far risultare l’idea inac- 
cettabile, errata, impossibile, per offrirne la con- 
futazione, per ricondurre gli spiriti a persuadersi 
della necessità dell’idea contraria. Le ho viste de- 
formarsi, snaturarsi, corrompersi, proprio pel 


39 
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solo fatto del loro diventar reali, pel solo fatto 
I _— chele teste dissennate degli uomini si erano messe 


file multa realizzarle: — tanto è (come sostengo più ol- 
Ti edita tre) anche delle ragioni umane propria, non la 
È, ragione, ma l° irrazionalità, tanto anche nell’ ope- 


\ ra della mente umana è insito l'a: assurdo, che, 

rif appare appena questa sì mette a realizzare un’idea, la 
realizza in modo così pazzo che la sua realizzazio- 

ne diviene la sua confutazione. Ho visto così il 

ale mio razionale essere tale finchè era irreale e tra- 
ira le Sformarsi in irrazionale appena accennava a di- 
adi Toce a re ventar reale. Più. Mi fu presente quello che dice 

7 Montaigne: « Et chez nous icy, jay veu telle cho- 

) se qui nous estoit capitale, devenir legitime; et 

| nous, qui en tenons d’aultres, sommes à mesme, 
selon l’incertitude de la fortune guerriere, d’estre 
un jour criminels de leze maieste humaine et di- 

‘ vine, nostre justice tumbant à la mercy de l’iniu- 

| stice, et en l’espace de peu d’annes de possession 

| prenant une essence contraire » (). — Queste le 
mie esperienze. 

Ma poichè ogni cervello è un apparato Marco- 
niche riceve le onde hertziane dall’ambiente (con 
la sola differenza che uno le riceve da maggior 
distanza di spazio e maggior lontananza di tempo 
futuro d’un altro), così potrebbe darsi che le 
stesse « onde » che il mio ha ricevuto avesse ri- 
cevuto anche quello di qualche altro, cioè che 





(*) L. IH, C. XII (ed. Nelson, vol. II, p. 260). 
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esperienze come le mie ricordate non fossero del 
tutto isolate, e che quindi ciò che dico in questo 
libro trovasse eco in qualche altra coscienza. A 
me pare clie una fondamentale conformità col 
loro sentimento dovrebbero trovarvi (vedi Con- 
clusione) quegli spiriti religiosi che vivono pro- 
fondamente soprattutto quell’aspetto della reli- 
gione che è la condanna del mondo, ed anche quei 
politici sperimentati che sapendo con quali arti 
non abbiano potuto a meno di maneggiare il mon- 
do, sanno anche il giudizio che devono farne. In 
generale poi mi pare che un insieme di idee come 
quelle qui espresse possa ravvisarsi come la più 0 
meno consapevole ripercussione teoretica che da, 
forse in più d’una mente, un mondo politico-so- 
ciale, quale il presente, sempre più fosco, truce, 
aspro, malsicuro, senza direzione, senza senno, 
senza lume, — un mondo in cui l’antica sconfor- 
tata esigenza cli tutti i tempi di dissoluzione (« la- 
tenter vivere »), diventa per gli spiriti che sanno 
vedere le cose nelle loro reali fattezze, ogni 
più 

A scusa di presentare un libro che, per non 
contenere declamazioni, ditirambi, lirismi, per 
non essere gaudioso, chiassoso, esilerante, è così 
unzeitgeméss, vorrei anch'io pronunciare il mio 
piccolo « eppur si muove »; e cioè: non ci trovo 
nessun gusto a spiagere ai miei simili, a urtarli, 
indispettirli, malcontentarli; vorrei poter enun- 
eiare verità che li facessero lieti e sereni e andas- 
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sero a loro genio; ma, pur troppo, le cose stanno 
invece così com’io le dico. A patrocinarmi la li- 
ceità di dirle così come sono, senza rispetti uma- 
I ni, valgano due sentenze di due filosofi in tutto 
| il resto i più opposti che si possano pensare, ma 
in ciò d'accordo. Una di Hegel ‘): « Die Philo- 
sophie aber muss sich hiiten, erbaulich sein zu 
wollen ». L'altra del Mill ©): « The person who 
4 has to thinl more of what an opinion leads to, 
than of what is the evidence of it, cannot be a 
I philosopher, or a teacher of philosophers ». 
Ma è poi veramente questo_libro del tutto un- 
imiluel zeitgemiss? Nel senso ora detto, sì. Ma in realtà 
i non molti che pensano lo sentiranno come il 
vero riflesso filosofico dell’epoca, come la nostra 
epoca stessa che si traduce direttamente in filoso- 
fia. E quando si considera che i pensieri qui con- 
tenuti furono da me già enunciati fin dal 1924, 
nel volume Interiora Rerum (Milano, Unitas), 
} = quando si considera quanto numerose afferma- 
T sg zioni filosofiche di pessimismo e irrazionalismo 
“x posteriormente a quella data la nostra epoca ab- 
Wa bia suscitato negli altri paesi, si converrà forse 
che io sono stato in ciò un precursore, uno dei 
primi che abbia saputo farsi voce filosofica del- 
‘epoca e per poco non direi, pensando a come 
Va da allora i fatti mi abbiano dato e continuino a 
darmi ragione, pressochè un profeta. 







(*) Phén. d. Geistes, Vorr. I, 2. 
(*) Dissertations and Discussions, vol. II, pag. 452. 
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Comunque, io non ho mai ambito di apparte- 
nere alla schiera degli « illustri saggi» di cui 
parla Nietzsche nella II parte di Zarathustra; di 
incanalarmi cioè automaticamente a pensare in 
servizio di opinioni consacrate e seguite dai più, 
di idee ufficiali, correnti, | comuni, consuete, a allo 
scopo di_« andare avanti DA _innalzarmi, _procac- 
ciarmi autorità, prestigio, lucro e e  codazzi d di plau- 
denti e seguaci, come gli « illustri saggi » sanno 
e sogliono fare. « Libera dalla felicità degli schia- 
vi, svincolata da dèi e da adorazioni, impavida e 
formidabile, grande e solitaria: tale è Ta-volontà 
del veritiero. Nel deserto dimorarono sempre i 
veritieri, i liberi spiriti, come signori del deserto; 
ma nelle città dimorano i ben pasciuti illustri sag- 
gi — le bestie da tiro » ©). O, per esprimere la 
cosa al modo di Schopenhauer: si tratta qui del- 
l’antitesi tra vivere della filosofia e vivere per la 
filosofia ©). 

Del resto, i miei libri io li scrivo per me, per il 
bisogno e la soddisfazione di tener nota dei miei 
pensieri, come si fa d’un « giornale intimo ». 
Perchè li pubblichi?, si domanderà. Per la stessa 
ragione, rispondo, per cui si trova soddisfazione 
nel trascrivere o far trascrivere i propri pensieri 
dallo « zibaldone » informe e pieno di cancella. 


(*) Also sprach Zarathustra, 1I Y., Vom der bariilimten 


Weisen. 
(*) Die Welt ece., vol. II, cup. 17 (Werke, cd. cit., vol. Il, 
pag. 179). 
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ture in « bella copia », in « pulito », con nitida 
calligrafia, su carta uniforme. Li stampo, cioè, 
per vederli « messi in bello ». Considero la stam- 
pa dei miei pensieri — la pubblicazione dei miei 
libri — unicamente come la « bella copia » di 
quelli, nella quale ho piacere di vederli trascritti. 
Sono pago che essi soddisfino me perchè sono 
l’espressione di ciò che penso, e contento poi ol- 
tre ogni mia aspettativa se tutt'al più essi destano 
una piccola eco amichevole in qualche raro spi- 
rito, vicino o lontano, che abbia la medesima to- 
nalità del mio. 





I 


DUE SPIRAGLI 
SULL’ INTERNO DEL REALE 
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Due fatti sono venuti a poco a poco, spou- 
taneamente e quasi da sè, sollevandosi ad assu- 
mere nella mia mente un significato specifico, 
saliente, decisivo. Due fatti assai comuni e fami. 
liari, ma l’impressione dei quali su di me, l’an- 
golo di visuale sotto cui in modo sempre più ta- 
gliente e quasi violentemente colorito a me si 
prospettano, non è l’impressione che gli altri ne 
ricavano o la visuale sotto cui altri li vede. Due 


_fatti, la cui diversa interpretazione, il significato K 


diverso o la diversa importanza che diamo ad essi, A Lari 
mi vado sempre più convincendo sia ciò in cut _wua4hi 


° » ©,° % to ' 
essenzialmente sta la diversità delle nostre _con- Logica 


cezioni della vita e quindi ciò che esprime la 
diversità dei nostri temperamenti, c chè non da lo-c] log: “ha 
giche dimostrazioni, ma dall’ irriducibile intuizio!\abwé 
ne che monta su dal profondo del nostro tempe-+. nta] 
de Lar META ii cilena. 45, 
ramento, nascono le nostre concezioni della vita 
e 
e le nostre filosofie. 
Questi due fatti sono: le contreddizioni o di- >—{ 
vergenze o dispareri, e la storia. 758 
Che cosa significa che ogni tipico sistema filo- 
sofico svolga un'intuizione antitetica a quella 
d’ogni altro, e delle quali pure tanto poco una 
qualsiasi può dirsi errata che se tu segui il corso 


di pensiero dei filosofi più opposti, Hegel ed 
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Herbart, Schopenhauer e Lotze, Rosmini e Ar- 
digò; se ti poni sul loro punto di partenza; se 
non assumi — per la preoccupazione di salva- 
guardare ad ogni costo in te un determinato in- 
sieme di idee a cui tieni ad aderire — quello 
che si potrebbe chiamare lo spirito del « pubblico 
ministero », lo spirito che ha di proposito fin da 
principio deciso di lumeggiare e interpretare 
quanto più può sotto una luce condannevole; 
bensì se, suscettibile di rivivere in te, fin nella 
sua scaturigine e nel suo motivo iniziale, una 
vita e un pensiero altrui così come sta (vale a 
dire senza trasfigurarlo nel tuo, secondo usano 
fare pensatori tra noi molto in vista), ti lasci tra- 
sportare simpaticamente dalla china del pensie- 
ro a cui ti affacci; se così fai, senti che tutte 
quelle opposte intuizioni si reggono perfettamen- 
te, che tutti quegli opposti filosofi hanno ragio- 
ne? Che significa che, non solo ogni sistema fi- 
losofico tipico incarna un'intuizione diversa, ma, 
per di più, noi uomini, in ciò che forma la no- 
stra vita vera e profonda, arte o morale, religione 
o politica, la pensiamo diversamente, abbiamo 
visuali antitetiche, abbiamo ciascuno un mondo 
spirituale esclusivamente nostro proprio, e tan- 
to più specifico e distinto quanto più la civiltà 


‘ avanza, sicchè ormai, se su di un elemento di 


esso possiamo essere d’accordo con costui e su 


di un altro elemento con colui, nel suo insieme 


inscindibile non siamo più d’accordo con nessu- 
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no? Anzi, che significa che non solo discordiamo 
tra di noi, ma discordiamozio.noi; che, come si 
dice, il pensiero procede, e oggi non pensiamo 
più quel che pensavamo ieri, non troviamo più 
vero quel che ieri trovavamo tale; che ciascuno 


di di- co EAfRiee "i uccesalamente. se_stesso? 


Che sigmihcea che, altresì, ciascuno di noi st con. 


traddice non pure successivamente, ma contem- 
poraneamente, nè solo l’uomo comune mantiene | 


nella sua coscienza l’uno accanto all’altro, per- 
chè non li analizza, el« teri, opi- 
nioni religiose che stridono tra i loro o con le 
sue convinzioni scientifiche o pratiche, opinioni 
politiche che si urtano a vicenda o confliggono 
con le convinzioni morali o economiche, ma 
eziandio chi fa professione di pensare e coor- 
dinare ad un tutto sistematico i pensieri, il fila- 
sofo, se è un pensatore vivo e ricco, si contraddi- 


ce anch'egli? Poichè non v’è filosofo grande e 
irta cui non siano state additate delle 
innegabili contraddizioni; ed anche colui nel 
quale altr! non abbia potuto scoprirle o non se 
ne sia curato, avverte, percorrendo con occhiata 
d’insieme e con la perfetta e interiore conoscenza 
della propria fattura, il suo sistema, che (se ha 
pensato con passione e sincerità e senza preoc- 
cuparsi d’altro che di vivere il suo pensiero) vi 
ha collocato elementi contraddittori, gli uni o gli 


altri dei quali potrebbe, sì sì, eliminare, ma solo 
a costo di sopprimere ciò che anche percepisce 











rw 
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come verità, ed i quali quindi eliminare non 
vuole perchè sente che tutti, per quanto con- 
traddittori, corrispondono a verità, e che, qua- 
lunque di essi sacrificasse, sacrificherebbe verità. 
Si può anzi dire che l’esservi o no coptraddizioni 
in un pensatore, segna la differenza tra chi pen- 
sa pel bisogno di pensare e chi pensa per far 
libri. Quest'ultimo, che sente soltanto la respon- 
sabilità del sistema, evita le contraddizioni, com’è 
facilissimo fare, cioè tutte le linee di pensiero, 
pure esistenti, pure profilantisi anche nella sua 
mente, ma non interamente congruenti con quella 
che ha voluto porre a centro del suo sistema, ta- 
cendo o sopprimendo. Ma il primo non si preoc- 
cupa che di fare del suo pensiero quasi un delicato 
barometro che si risenta variamente della varia 
e multiforme pressione della realtà, o, per dirla 
altrimenti, di lasciare che il suo pensiero plasmi 
e vegga liberamente sorgere in sè, a seconda del- 
l’incessante successivo alzarsi ed abbassarsi del 
suo fiotto, un’imagine della realtà. Perciò si con- 
traddice. 


Mi contraddico? Sicuro. 
Perchè te ne meravigli? 
Non siamo noi forse figli 
Del dubbio e dello spergiuro? 


Non sai (mistero giocondo!) 
Che la. contraddizione 
È l'anima, la,ragione, 
Tutta ln vita del mondo? 





b 
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Essere uno e diverso 
E coerente e sconnesso, 
Vuol dire rifare in se stesso 
Il glorioso universo ('). 


Che è, del resto, un sistema? A quella guisa 
che l’oggetto da noi percepito non è (come la lun- 
ga discussione ed elaborazione filosofica di questa 
questione sembra dover finir per concludere) se 
non una selezione, una sintesi selettiva, di ele- 
menti, tutti presenti, e anche in quella concate- 
nazione, nella realtà extramentale, ma, per così 
dire, in questa nuotanti in numerosi altri ele- 
menti e concatenazioni di elementi diverse da 
quelle costituenti la sintesi nostra, la sintesi che 


dà l’oggetto per noi l); come la storia è essa pure 
formata unicamente da una sipiesi.selettiva, per 


cui alcuni fatti presenti nella realtà extramentale 
sorro a preferenza di altri investiti di valore e ven- 


gono concatenati insieme in un complesso costi- 
tuito esso pure mediante un giudizio di valore 
e un riferimento a valori, pur rimanendo nella 
realtà storica infiniti altri fatti e concatenazioni 
di fatti, che, data una diversa attribuzione di va- 
lore, divengono essi « la storia » invece di quel- 
li (°); così il sistema non è che la selezione d’una 


(*) Gnar, Mi conwaddico? (Le Rime della Selva, P. T). 

(*) Cfr. WinpeLBaND, Einleitung in die Philosophie, II edi- 
zione, 1920, p. 73. 

(*) Cfr. WingeLBanp, Einleitung in die Philosophie, Il edi- 
zione, 1920, p. 335, 241. 
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linea di pensieri concatenantisi tra sè, d’una tra 
le tante linee differenti, tutte, al pari di quella 
scelta, esistenti e presenti nel regno mentale ge- 
nerale. Tale una melodia che si svolge logicamente 
dal motivo iniziale scelto e data la scelta di esso, 
accanto a infinite altre melodie possibili data la 
scelta d’un motivo iniziale diverso, e presenti ed 
esistenti nel campo musicale generale. Tale lo svi- 
luppo d’un ragionamento in matematica (la qua- 
le, nota lo Splengler ©), « nei suoi momenti su- 
blimi si comporta in forma visionaria, non già 
astraendo »), ragionamento che, da certi postu- 
lati postivi a capo, conduce, per un corso di 
formule che, quasi a dire, genera esso stesso, ad 
una «scoperta », e che sta allato a infiniti altri 
sviluppi, conducenti da altri postulati ad altre 
« scoperte », ed esistenti, con lo stesso valore di 
verità di quello, nell’àambito matematico gene- 
rale. — Perciò, tutti i sistemi filosofici sono 
« veri », come sono € vere » tutte le melodie di- 
verse, e tutti questi diversi sviluppi di tesi, tutte 
queste diverse « scoperte » in matematica. E lo 
stesso individuo può quindi legittimamente co- 
strurre i sistemi filosofici più opposti, precisa- 
mente come lo stesso musicista può rivestire di 
note ì motivi musicali più disparati. Non diceva 
già Socrate che la filosofia è peyiotn povoki) 3 (e) 
Or dunque, che cosa significa questo fatto 


(') Der Untergang des Abendlandes, vol. T, p. 84 (1923). 
(*) PLat., Fed., 61 A. 
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delle contraddizioni? E che cosa significa l’altro 
che c’è storia, ossia processo, progresso — cam- 
biamento? Si noti: i due fatti si riducono in 
fondo ad uno solo. Perchè, che cosa è la storia? 
È la contraddizione, il sistema o la serie delle 


ve LÌ <ra—_——_——__—@ 
Ener da C'è umeamente Fan ogni oggi 
1verso da og 


dom manirogni oggi. L'eterno prede 5A De che 


in ogni momento c’è, ossia l'eterno cambiare e 
contraddire quel che c’è, è ciò in cuì consiste la 
storia. C’è storia perchè gli uomini si contrad- 
dicono, la ‘a ‘pensano diversamente, hanno dispa- 
reri, e continuano a realizzare nel fatto pareri 
diversi da quelli realizzati poc'anzi; perchè ogni 
parere che si realizza nel fatto proietta di fronte 
a sè un disparere che vuol alla sua volta realiz- 
zarvisi invece di quello, e vi riesce, ma dando 
origine ad un nuovo disparere, che vuol alla sua 
volta tradursi in fatto, e traducendovisi genera 
o accresce e fortifica un altro parere diverso che 
diventerà poi fatto; e così via all’infinito. Con- 
traddizioni e storia sono unum et idem. 
Quale è; dunque, il significato delle contrad- 
dizioni e della storia? Il significato che vi scor- 
giamo, dicevo, è quello che sopra ogni altra cosa 
rivela quel che siamo e permette di classificarci. 
Vedete le contraddizioni come qualcosa di se- 
condario e subordinato, che sempre un qualche 
opportuno «ma» può liquidare, che sparisce nello 
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sfondo mentre l'armonia resta sul proscenio? E 
x vedete la storia sotto un aspetto consolantemente 
finalistico, il quale, nella tesi che essa serva a 

qualcosa, per esempio ad effettuare lo svolgi- 

mento dello spirito, e quindi abbia un senso, e 

quindi presenti uno spettacolo la cui contempla- 

zione soddisfa mente e cuore, può essere presente 
anche quando essa è concepita quale senza meta? 

Siete razionalisti, idealisti, dogmatici, geisti ed 

il vostro temperamento è ottimista»’Vedete le 

contraddizioni come qualcosa di p predominante, 

che giganteggia su ogni armonia ed ogni armonia 
distrugge, e la storia semplicemente come l’are- 
na, sanguinosa 6 dolorosa, senza senso e soluzio- 
ne, delle contraddizioni stesse? Siete irrazionali- 
sti, sensisti, ggettici,, atei, ed il vostro ‘tempera- 

PRONTA è pessimista” 

Si può dunque dal mio canto soltanto tratta- 
re, non già di dimostrare, chè nulla si dimostra 
nell’ambito di quella individuale intuizione del- 
la vita che è la filosofia (la quale perciò do- 
vrebbe una buona volta deporre, per usare 
l’espressione del Lange ©), la maschera di scien- 
za dimostrativa « die Truggestali einer beweisen- 
den Wissenschaft », e riconoscersi come una poe- 
sia di concetti, « Begriffsdichtung », « dichtende 
Spekulation »), ma di cercar di far percepire con 
la medesima spiccata vivezza che è in me, quel 


(*) Geschichte des Materialismus, IX ediz., 1915, vol. II, 
p. 518, 513, 515. 
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significato di cui, nella luce cruda ove mì sono 
venuti sempre più emergendo, vedo rivestiti io 
questi due fatti delle contraddizioni e della sto- 
ria — significato che per me è quello che dà 
veramente l’accesso a ciò che baconiamente si 
chiamerebbe interiora rerum. 





II 


L’ALTERAZIONE OTTIMISTICA 
DELLA REALTÀ 








Gli uomini sono in generale ostinatamente e 
inguaribilmente ottimisti. Il potente e invincibile 
istinto di vita e felicità impedisce loro di tener 
gli occhi aperti e fissi sul dolore e sul male. Co- 
me il ragno avvolge la mosca caduta nella sua rete 
in un bozzolo, in cui i contorni del corpo di essa 
non sono più visibili, così da quell’istinto fonda- 
mentale umano sì sprigionano innumerevoli fili 
di raziocini che tessono attorno ad ogni fatto do- 
loroso o cattivo un bozzolo od un sudario entro 
il quale il fatto non è più quello, perde i suoi 


contorni netti, sparisce. « Per questi vostri con- . 


sigli davvero ci sembra che voi soli stimiate l’av- 
venire più evidente delle cose che vedete, e le 
cose incerte le considerate come già esistenti, per- 
chè le volete ». Questo atteggiamento mentale, 
questo « umore », che gli Ateniesi rimprovera- 
vano ai Melii nel formidabilmente realistico dia- 
logo tra gli uni e gli altri presso Tucidide (), non 
è proprio soltanto dei Melii, ma è una caratte- 
ristica comune, costante, tenace di tutti gli uo- 
mini in generale. La volontà di credere, nascente 
dall’istinto di vita e dal bisogno di felicità, fog- 
gia e trasforma i fatti a sto talento agli occhi 


(*) Vo, 113. 


/ Cha La La 


dll A Van È < patasl 


ta la Vele4 
Wal ici 


38 LA FILOSOFIA DELL'ASSURDO 


dell’uomo, chè l'intelletto, come diceva Scho- 
penhauer l), non ha altra funzione che quella 
di escogitare e far presenti alla volontà i motivi 
per quel che essa gia vuole. 

Da ciò anche il fenomeno psicologico, così in- 
teressante e così poco studiato, della speranza. 
La speranza, infatti, l’atto della quale, come ri- 
levava significatamente il Leopardi l), «è ordi- 
nariamente un tuttuno, quasi, coll’atto di desi- 
derio, e la speranza una quasi stessa, e certo in- 
separabil, cosa col desiderio » — col desiderio, 
ossia con l’avvertimento della mancanza — la 
speranza è una forma di ragionamento, e più 
propriamente una forma di induzione. Un’in- 
duzione che, al contrario di quella descritta dalla 
logica ordinaria, la quale procede sulla base del 
principio della « uniformità della natura »; della 
conformità di ciò che non è ancora conosciuto 
con ciò che lo è, procede invece sulla base del 
principio opposto, su quella cioè della disformità 
di ciò che non è ancor dato con ciò che è dato. La 
speranza ‘è un’induzione che da ciò che non è 
ricava che ciò che non è sarà, che da ciò che non. 
accade ricava che ciò che non accade accadrà. 
Ed è un’induzione che procede in tal guisa con 
tanto maggior slancio e sicurezza, quanto più 
l’attuale non è, il presente non accade, è chiaro, 


(') Parerga u. Paralipomena. vol. II, c. VIII, $ 118; in 
Werke, ed. Deussen, vol. V, p. 256. 
(*) Zibaldone, vol. VII, p. 70. 
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indiscutibile, implacabile. Un’induzione, insom- 
ma, che precisamente dalla maggiore assenza nel 
noto (nel presente) dei dati di cui essa compa- 
gina l’ignoto (il futuro) inferisce la presenza nel- 
l’ignoto (futuro) di tali dati. Ognuno sa, per 
vero, che le più solide, tangibili, ferme costru- 
zioni di speranza — più reali agli occhi di chi 
le nutre delle cose che si toccano con mano — 
si formano negli individui e nei popoli quanto 
più sono miseri: e sì formano così appunto per- 
chè quanto più sono miseri, tanto meno senza 
di esse potrebbero vivere. Sono soprattutto i po- 
veri che giuocano al lotto. Fu soprattutto nella 
Polonia ed è tra gli ebrei, che si costruì, si tra- 
smise, sì intensificò di generazione in generazio- 
ne un edificio di speranza misticamente colorito 
e particolareggiato nella risurrezione della na- 
zionalità. E se siamo capaci di richiamarci le 
esperienze psichiche più vibranti e profonde che 
abbiamo vissuto durante la guerra, ricordere- 
mo che precisamente nei momenti in cui essa an- 
dava peggio la speranza costruiva con più tenacia 
e sicurezza. La speranza è in proporzione diretta 
dell’infelicità. Si spera tanto più quanto più si è 
sfortunati. L’uomo fortunato e felice non ha bi- / 
sogno di sperare perchè ha già, e se pure (poichè 
nessuno è contento) spera ulteriormente, spera | 
però senza eccessivo ardore e senza cocente in- 
tensità. È l’uomo infelice che mette nella spe- 
ranza tutta la sua passione e la sua vita, che 


40 LA FILOSOFIA DELL'ASSURDO 


spera freneticamente, che quasi a dire, spera 
disperatamente, e proprio contro speranza, map 
cinlba tr girls: èrlotevoey, come dice S. Paolo €), 
appunto perchè, nulla avendo egli al presen- 
te, anzi avendo meno di nulla, cioè il fatto ne- 
gativo male e dolore, egli non possiede di po- 
sitivo che la speranza e non può vivere che di 
speranza. I sogni di speranza sono quindi tanto 
più fiammeggianti e fantasiosi nei colpiti dalla 
sorte, nei caduti in basso, nei perseguitati, nelle 
persone finanziariamente rovinate, nei poveri, 
nei mendicanti. Probabilmente la più insensata- 
mente miracolosa speranza — una del tutto in- 
verosimile catastrofe interna o internazionale che 
faccia crollare il potentissimo Stato in cui vi- 
ve — risplende davanti agli occhi del condannato 
a morte; probabilmente un’ancora più insensa- 


tamente miracolosa speranza — un delfino che 
sì presti a trasportarlo a riva o l'uccello di Zeus 
che discenda ad afferrarlo — brilla nell’animo 


del naufrago che sente di star per affogare. In- 
fine l’eccesso dell’infelicità acuisce la speranza 
sino all’aspettazione del vero e proprio miracolo: 
Giovanni da Giscala e Simone Bar Gioras, gli eroi 
della resistenza ebrea ai romani, ridotti a ripa- 
rarsi nelle fogne di Gerusalemme di fronte all’ir- 
rompere delle legioni vittoriose di Tito, sperano 
fermamente nell’intervento di Jahvé, che si ma- 


(1) Rom., IV, 18. 
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nifesta solo a chi resisterà sino all’ultimo e al 
momento estremo della resistenza; ed è quando 
uno è disperatamente afflitto per la perdita d’una 
persona cara o disperatamente terrorizzato dalla 
paura della propria morte che gli si colora di cer- 
tezza la speranza d’una vita futura. È più vera 
dell’affermazione socratica che piacere e dolore 
sono attaccati ad un unico capo, è quella che lo 
sono infelicità e speranza. Lo sono perchè la spe- 
ranza è la List della natura, o la « funzione fa- 
bulistica » €), che, nell’economia della vita, ser- 
ve a tener testa all’effetto micidiale dell’infelici- 
tà, della sfortuna, del dolore e quindi a questi si 
accompagna, in uguale misura di essi, come al ve- 
leno il contravveleno. — La speranza è veramen- 
te, come aveva veduto Leopardi, una cosa sola 
col desiderio, e quindi tanto più intensa e ferma 
quanto maggiore il desiderio, ossia quanto mag- 
giore la sensazione della mancanza. 

« Così non può sempre andare; dunque così 
non andrà sempre, non andrà più domani ». 
Questo è il sillogismo induttivo della speranza. 
E se circa esso si osservasse, in opposizione a 
quanto si è detto testè, che anche un siffatto sil- 
logismo ha per base il principio dell’uniformità, 
bisognerebbe rispondere che tale obbiezione si 
fonda su di una pura apparenza verbale. È, in- 


(') Cfr. Bercson, Les deux sources de lau morale et ce la 
religion, p. 111 e s. 


"n 
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fatti, se mai l'uniformità della disformità che vi 
sta alla base. Cioè: le vicende del mondo cam- 
biano, questo cambiare lo abbiamo sempre vi- 
sto, dunque continuerà; non abbiamo mai visto 
piovere sempre, dunque, se piove da un mese, 
fra poco farà bello. Comunque, l’importante è 
il fatto che la speranza è un ragionamento, un 
sillogismo, un’induzione. Perchè ciò riconferma 
che appunto i nostri ragionamenti, le nostre in- 
terpretazioni, costruzioni, trasformazioni, elimi- 
nazioni dei fatti, sono sempre il frutto del nostro 
desiderio, della nostra « volontà »; — riconfer- 
ma, cioè, poichè la speranza è un ragionamento, 
un’induzione, che sempre il nostro modo di ra- 
gionare, ossia di costruire con la ragione il mon- 
do, è determinato da questi elementi, è tutt'uno 
con essi. 

Il contenuto rappresentativo della forma o ca- 
tegoria « speranza » non ha lo stesso significato 
del contenuto rappresentativo della fantastiche- 
ria o del sogno ad occhi aperti. Una cosa sperata 
non è una cosa sognata o fantasticata. Il conte- 
nuto rappresentativo della speranza non è realtà, 
ma non è nemmeno pura e semplice irrealtà; è 
un alcunchè di non reale, ma che scorgiamo in 
procinto di divenir reale, qualcosa che sta di 
mezzo tra la realtà e l’irrealtà, una semirealtà. 
La speranza è, dunque, una categoria dello spi- 
rito, e una categoria speciale, destinata a co- 
strurre un tertium quid oltre e tra la realtà e 
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l’irrealtà. Essa impronta ai nostri occhi sul suo 
contenuto un certo colorito o grado, ancora, per 
dir così, incerto e embrionale di realtà, ma sem- 
pre di realtà; grado di realtà che poi, se la spe- 
ranza si adempie, si svolge, cresce e si fonde 
con l’oggetto sensibile, precisamente come, per 
applicare qui una teoria del James €), il concetto 
d’un oggetto che, in assenza di questo, ho in 
mente, è un accenno, un principio, una prefor- 
mazione della stessa realtà sensibile dell’oggetto, 
e si sviluppa e si fonde con questa quando l’og- 
setto sensibile mi torna dinanzi. Chiunque ha 
nutrito lungamente una qualche fervida speran- 
za e l’ha vista realizzata, avverte chiaramente la 
verità di tutto questo: avverte cioè che è come 
se dalla speranza alla sua realizzazione vi sia 
stato soltanto un processo graduale di maggiore 
realtà di cui quella conteneva già il primo ac- 
cenno; e quando dice: « ho sperato giusto; era 
naturale; non era possibile che questa cosa da 


me tanto sperata non accadesse » — quando così 
nel realizzarsi della speranza questa viene a com- 
baciare ed a fondersi col fatto — egli scorge la 


sua speranza iniziale come avente già contenuto 
in embrione, ma infallibilmente, la realtà del 
fatto futuro. 

Quindi tra speranza, credenza e certezza, non 
v’è distinzione essenziale, ma solo di grado, ed 


(*) Essays in radical Empirîcism, p. 54, 215. 
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1 tre momenti costituiscono una serie ininterrot- 
ta. La credenza non è che una forma più pre- 
cisa, più ferma e fissa, più particolareggiatamen- 
te scolpita che non la speranza, di foggiare la 
realtà, di dar foggia di realtà, o, come si potrebbe 
efficacemente dire se la lingua lo concedesse, 
una forma più marcata e accentuata di reolifica- 
zione; e, come la speranza procede dal non esse- 
re all’essere, cioè muove dall’impossibilità di ac- 
cettare la mancanza del fatto sperato; così la 
credenza spessissimo non è generata che dalla 
inaccettabilità dell’inesistenza del fatto creduto: 
Ercole, l’eroe infaticabilmente benefico, Gesù, 
il giusto sconfitto e suppliziato nel mondo sen- 
sibile, non possono essere finiti così, e devono 
essere stati assunti in cielo. Ma poichè, infine, 
anche la certezza contiene un elemento fonda- 
mentale di credenza, poichè (come ha dimostrato 
Hume €) ogni vera e propria realtà, ogni realtà 
nel senso ordinario della parola, ogni afferma- 
zione di realtà, compresa la realtà visibile e tan- 
gibile, è da ultimo un fatto di credenza, richiede 
che un indefinibile sentimento, quello espresso 
dalle parole «ciò è», ossia il sentimento della 
credenza, ravvivi la semplice immagine o conce- 
zione della cosa; poichè, insomma, anche la real- 
tà più evidente, indiscussa, comune a tutti, di 


(!) Enquiry conc. human Underst., sez. V, parte II (Works, 
ed. Green and Grose, vol. IV, p. 45 c seg.); Treatise, libro I, 
parte II, sez. VII (Works, ed. cit., vol. I, p. 394 e seg.). 
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cui nessuno dubita, come quella del mondo ester- 
no o dell’io, non può essere affermata se non con 
un atto di credenza; così speranza, credenza, 
certezza o realtà costituiscono tre fasi tra cui i 
confini scompaiono, che trapassano, si spostano, 
fluiscono l’una nell’altra. E come per Hume lo 
stato meramente psicologico di aspettazione sicu- 
ra diventa la necessità (causale), così la premen- 
te speranza, il profondo desiderio, lo spasmodico 
bisogno diventano certezza che una cosa sia o 
avvenga. 

È ovvio quindi (come quest’analisi ci ha ora 
reso ancora più chiaro) che, stante tale incer- 
tezza e fluttuazione di confini tra speranza, cre- 
denza e realtà, gli uomini riescano a trasformare 
o cancellare i fatti secondo i loro bisogni, desi- 
derî, istinti, secondo la loro « volontà »; — o 
(che è enunciare in altre parole ciò che abbiamo 
detto sin qui) riescano a trasformarli o cancel- 
larli in forza di quelli che Bacone chiamava 
cidola tribus » e il Guastella « sofismi a-priori », 
«errori strutturali della nostra intelligenza », i. 
quali da quei bisogni, desiderî, istinti, « ‘nilo 
tà » scaturiscono inevitabilmente; inevitabilmen- 
te per l’immensa maggioranza umana che non 
sa strapparsi al sentimento ed alla visuale an- 
tropomorfica, necessaria generatrice, mediante 
i suoi peculiari bisogni ed istinti, di quei sofismi 
a-priori ed errori strutturali. E poichè appunto 
indagini come quelle di Hume e di Guastella ci 
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provano che ogni affermazione di realtà, com- 
presa quella che pare più evidente di tutte, quel- 
la cioè che riguarda il mondo esterno o l’io, deri- 
va — o almeno non sì può mai essere sicuri che 
non derivi — da un atto di sentimento, di cre- 
denza, dal voler credere così, dall’aver bisogno 
di credere così, e quindi dal particolare atteg- 
giarsi nell'uomo del sentimento, dei bisogni, del- 
la « volontà », dall'essere insomma umanamen- 
te condizionati, dall’essere uomini; così è d’uopo 
concludere che a quella visuale antropomorfica 
ed ai sofismi a-priori ed alle trasformazioni o 
cancellazioni dei fatti che vi sono congiunte, non 
si sottraggono se non i pochissimi che hanno la 
forza di astenersi nel campo teoretico da qual- 
siasi affermazione e di tener fermo a quella scet- 
tica èzroyf) con la quale soltanto pienamente si 
adempie il dantesco consiglio : 
E questo ti sia sempre piombo ai piedi, 


Per farti muover lento, com'uom lasso, 
Ed al sì ed al no che tu non vedi ('). 


Frattanto nulla dimostra il ciecamente ostina- 
to ottimismo umano e la sua sorprendente capa- 
cità di far sparire i fatti che lo contrastano, me- 
glio della seguente constatazione. 

Non v’è fatto più palmare, innegabile, quoti- 
dianamente avvertito fin da quando l’umanità 
ebbe il primo barlume di pensiero, di quello che 


(*) Par., XIII, 112. 
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gli uomini muoiono. Ma è un fatto immensamen- 
te doloroso, doloroso disperantemente, cioè senza 
più possibilità di speranza. Un fatto, dunque, 
che sommamente urta l’inguaribile ottimismo 
umano, e contro il quale quindi questo (per il 
processo induttivo ex contrario dianzi descritto) 
doveva erigere tanto più viva, solida, evidente 
la speranza-credenza-certezza dell’opposto. È 
così anche questo fatto toccato con mano con 
evidenza meridiana da millenni, l’ottimismo 
umano è riuscito a cancellare. È riuscito a per- 
suadere, a far certi, e’una certezza per molti 
più sicura che non l’esistenza delle cose sensi- 
bili, che quel fatto, in cui si è sempre dato di 
cozzo ogni giorno, non esiste; che gli uomini non 
muoiono; che la loro morte, pure di continuo 
sperimentata, non è morte, è una morte par- 
vente, una morte della loro scorza, ma che nel 
loro nucleo essenziale essi non muoiono mai. 
« L’ame (scrive Montaigne, che in tal guisa ap- 
punto spiega la fede dell’immortalità) par son 
trouble et sa foiblesse, ne se pouvant tenir sur 
son pied, va questant de toutes parts des conso- 
lations, esperances et fondements, et des cir- 
constances estrangieres où elle s’attache et se 
plante; et pour legiers et fantastiques que son in- 
ventions les lui forge, s°y repose plus seurement 
qu’en soy, et plus volentiers » ©). In tal guisa 





(') L. HI, C. XII (ed. Nelson, vol. II, p. 219). 
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provano che ogni affermazione di realtà, com- 
presa quella che pare più evidente di tntte, quel- 
la cioè che riguarda il mondo esterno o l’io, deri- 
va — o almeno non sì può mai essere sicuri che 
non derivi — da un atto «di sentimento, di cre- 
denza, dal voler credere così, dall’aver bisogno 
di credere così, e quindi dal particolare atteg- 
giarsi nell'uomo del sentimento, «ei bisogni, del- 
la « volontà », dall’essere insomma umanamen- 
te condizionati, dall’essere uomini; così è d’uopo 
concludere che a quella visuale antropomorfica 
ed ai sofismi a-priori ed alle trasformazioni o 
cancellazioni dei fatti che vi sono congiunte, non 
sì sottraggono se non i pochissimi che hanno la 
forza di astenersi nel campo teoretico da qual- 
siasi affermazione e «li tener fermo a quella scet- 
tica èroy)) con la quale soltanto pienamente sì 
adempie il dantesco consiglio : 
E questo ti sia sempre piombo ai piedi, 


Per farti muover lento, com’uom lasso, 
Ed al sì ed al no che tu non vedi (’). 


Frattanto nulla dimostra il ciecamente ostina- 
to ottimismo umano e la sua sorprendente capa- 
cità di far sparire i fatti che lo contrastano, me- 
glio della seguente constatazione. 

Non v'è fatto più palmare, innegabile, quoti- 
dianamente avvertito fin da quando l’umanità 
ebbe il primo barlume di pensiero, di quello che 


(*) Par., XIII, 112. 
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gli uomini muoiono. Ma è un fatto immensamen- 
te doloroso, doloroso disperantemente, cioè senza 
più possibilità di speranza. Un fatto, dunque, 
che sommamente urta l’inguaribile ottimismo 
umano, e contro il quale quindi questo (per il 
processo induttivo ex .cortrario dianzi descritto) 
doveva erigere tanto più viva, solida, evidente 
la speranza-credenza-certezza dell’opposto. É 
così anche questo fatto toccato con mano con 
evidenza meridiana da millenni, l’ottimismo 
umano è riuscito a cancellare. È riuscito a per- 
suadere, a far certi, g’una certezza per molti 
più sicura che non l’esistenza delle cose sensi- 
bili, che quel fatto, in cui sì è sempre dato di 
cozzo ogni giorno, non esiste; che gli uomini non 
muoiono; che la loro morte, pure di continuo 
sperimentata, non è morte, è una morte par- 
vente, una morte della loro scorza, ma che nel 
loro nucleo essenziale essi non muoiono mai. 
« L’aàame (scrive Montaigne, che in tal guisa ap- 
punto spiega la fede dell’immortalità) par son 
trouble et sa foiblesse, ne se pouvant tenìr sur 
son pied, va questant de toutes parts des conso- 
lations, esperances et fondements, et des cir- 
constances estrangieres où elle s’attache et se 
plante; et pour legiers et fantastiques que son in- 
ventions les lui forge, s’y repose plus seurement 
qu’en soy, et plus volentiers » ©). In tal guisa 


(') L. II, C. XH (ed. Nelson, vol. II, p. 219). 
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l’uomo, per l’irrepremibile e onnipotente azio- 
ne alteratrice del suo ottimismo, per il suo voler 
credere così, voler che sia così, avendone egli 
bisogno, ossia perchè, secondo il Leopardi espri- 
me la cosa in uno dei suoi scritti più profondi e 
meno letti, è evidente come esso 

Ciò che d’aver per ferino ha stabilito 

Creda talmente che dal creder quello 

Nol rimova ragion forza o partito ('). 
è riuscito a cancellare anche l’incontrastabile fat- 
to della morte. 

Ma poichè, come pure il Leopardi constata, 

Non è filosofia se non un’arte 

La qual di ciò che l’uomo è risoluto 

Di creder circa a qualsivoglia parte, 

Come meglio alla fin l’è conceduto, 

Le ragioni assegnando empie le carte (*), 
così non poteva non darsi che tutta la filosofia 
non fosse al servizio di questo bisogno, di questa 
« volontà » che ha l’uomo di non morire, e quindi 
della costruzione della speranza-credenza-cer- 
tezza che non sì muore. È infatti tutta la filoso- 
fia, dal Fedone all’idealismo «attuale », si può 
prospettare come uno sforzo, sempre più com- 
plicato e sottile, sempre meno ingenuo, sempre 
più astuto, infaticabile a cercare nuove vie, ela- 
borate, torluose, strane, evanescenti, man mano 
che ognuna delle più semplici e chiare preceden- 


(*) Paralipomeni della Batracomiomachia, VII, 14. 
(3) Ib., V, 14. 
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ti veniva distrutta, perdentesi infine nella neb- 
bia, ma incoercibile e sempre risorgente, per 
cancellare il fatto della morte. 

Ora, se il fatto della morte cruccia e appunto 
perciò deve non esistere, il fatto delle contraddi- 
zioni dà fastidio. Nulla irrita generalmente di 
più dell’essere presi in contraddizione; e la pre- 
senza d’una circostanza contraddittoria, ossia per 
noi assurda, nella quale cioè la contraddizione 
che vi vediamo non concede alla nostra mente 
di trovare il bandolo, lascia questa in una per- 
plessità, in un imbarazzo, in un’incertezza, in 
un’oscillazione da cui vogliamo liberarci, tro- 


vando il bandolo ad ogni costo. Poichè le con- ; 
traddizioni fastidiscono come la morte strazia,)| 
così, alla stessa guisa della morte, le contraddi- 


zioni devono non esistere. E di conseguenza tut- 
ta la filosofia, come, sotto un aspetto, può essere 
prospettata quale lo sforzo per far sparire il fatto 
della morte, può essere, sotto un altro aspetto, 
prospettata come lo sforzo o la prestidigitazione 
per far sparire il fatto delle contraddizioni. 


= 


III 


L'ARTE DI MASCHERARE 
LE CONTRADDIZIONI 








Il periodo, tra i ben noti, più interessante del 
pensiero umano, è forse quello greco che va 
pressa poco dalle guerre persiane alla guerra 
del Peloponneso. Perchè in esso assistiamo a 
questo spettacolo drammatico: la mente umana, 
finora vivente di vita, a così dire, istintiva, fi- 
nora immersa nel costume che nei vari luoghi 
la attorniava, la mente umana che finora era 
tutta nel costume e il costume era in essa tutto 
e per cui il suo costume era l’universale e l°as- 
soluto, riesce per la prima volta a levar su il 
capo e a guardarsi attorno; e fa allora la con- 
statazione stupefacente che il costume non è.as- 
soluto e universale, che è diverso di luogo in luo- 
go, che giusto, bello, buono, santo è alcunchè 
di differente in Atene e in Sparta, in Grecia e 
in Persia, in Egitto e in Fenicia. E davanti a que- 
sta sbalorditiva esperienza che gli uomini la pen- 
sano diversamente, che ciò che è evidentemen- 
te e incrollabilmente vero (qui e per me) pur 
non lo è (là e per te), la mente umana, dopo 
un istante di smarrimento, lancia coi Sofisti, i 
più grandi pensatori della Grecia e forse del 
mondo, il grido della sua superba scoperta. 

I Sofisti sono i primi che si svincolarono dalla 
prigionia del qui e dell’ora. I primi che riusci. 
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rono a vedere il presente, il vicino, 11 familiare 
sotto l'angolo visuale del lontano, dell’incon- 
sueto, del diverso. I primi che seppero non vi- 
vere soltanto nel vicino, non far centro esclusi- 
vamente nel vicino e dove si è, ma anche nel 
lontano e dove non si è. Dunque, per quanto 
riguarda le cose dello spirito, i primi copernicani. 
Coi Sofisti l’umanità comincia ad acquistare il 
senso copernicano. Quz, noi, non è l’assoluto, 
non è tutto. Qui vale come là; noi come loro; la 
nostra verità come la loro. Quindi la nostra ve- 
rità (nessuna nostra, la nostra di nessuno) non è 
la verità. Il centro della verità non è qui, attor- 
no a noi, in noi. Ma, «el pari, non è in nessun 
altro gui, in nessun altro noi. Il centro della 
verità non è in nessun luogo. Non esiste. Questo 
è pieno copernicismo spirituale. Ed è anche pie- 
no scetticismo. Poichè il copernicismo, discen- 
trandoci, disassolutizzandoci, relativizzandoci, 
mettendo il not allo stesso livello del nron-noi, 
deprimendo il nostro angolo visuale, il punto di 
vista da cui guardiamo l’universo (cioè la nostra 
verità) al grado d’uno qualunque dei diversissi- 
mi, e tutti ugualmente illusori, angoli visuali 
donde altrove (in altri pianeti) si vede o si ve- 
drebbe l'universo — il copernicismo, dico, non 
è che un capitolo. del scetticismo. 

« Se giusto, santo, bello, buono è alcunchè di 
diverso da luogo a luogo, da popolo a popolo, da 
uomo a uomo, allora nulla c’è di assoluto; nulla 
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quindi che sia apoditticamente razionale, cioè 
che venga alla Tuce quale risultato d’una neces- 
saria formazione e determinazione della ragio- 
ne, perchè se alcunchè si generasse così dovrebbe 
valere universalmente e trovarsi quindi dapper- 
tutto, essere sempre e dovunque uno, quello, 
la ragione non essendo tale che in quanto sia uni- 
versale ed una. Ogni prodotto spirituale, adun- 
que, è formazione non della ragione, ma della 
pressione o autorità arazionale del fatto natu- 
rale o sociale . esterno accidentalmente qua e là 
diverso. L’uomo individuo è la misura delle cose 
e vero è quel che a ciascuno appare». — Così 
suonò nei Sofisti quel grido di scoperta. Questo 
è il'significato delle contraddizioni, nella schiet- 
ta immediatezza di visione con cul scorgendole 
per la prima volta, lo colse allora la mente uma- 
na; per la quale, nella sua freschezza di giudizio, 
il venir meno dell unità, della comunità, del- 
l'universalità di pensiero sui fatti concreti, sui 
contenuti positivi e particolari dello spirito, sulle 
idee e sugli ideali determinati, è venir meno ir- 
reparabilmente dell’assoluto e dell’universale, è 
‘ineluttabile i irruzione dell’irrazionalismo e del- 
lo ‘scetticismo, mentre solo successivamente, so- 
spinta dal bisogno dianzi descritto di far sparire 
1 fatti spiacevoli, essa sl decide a contentarsi d’una 
unità e d’una comunità, non più sui contenuti 
concreti, ma, come ora vedremo, sulla semplice 
buccia di essi. 


li 


Lt, 
x 


56 LA FILOSOFIA DELL'ASSUHDO 


Infatti, sulla /scoperta/dei Sofisti s’affrettò a 


| calare lo spegnitoio socratico-platonico, tipico in- 
 signe esempio d’arte abilissima nel collocare i 


fatti nel bozzolo che li trasforma e nel soverchia- 
re e nel mettere in silenzio la voce fastidiosa di 
chi li aveva presentati nudi. « Di che contraddi- 
zioni o diversità andate cianciando? Contraddi- 
zioni vi sono nei i vostri pensieri solo finchè non 
sapete coglierne il fondo essenziale. Contraddi- 
zioni nelle cose, nei fatti, nei contenuti, solo 
finchè li guardate nella loro individualità perce- 
pibile di esistenze singole. Ma se io vi guiderò 
al fondo dei vostri pensieri e vi condurrò a ve- 
dere che voi stessi scorgete come essenza delle 
cose, dei contenuti spirituali, delle azioni d’una 
data specie, i caratteri sostanziali che come tale 
essenza scorgo anch'io, ecco che allora esse cose 
non sono più quel che a ciascuno appare, bensì, 
nei loro caratteri fondamentali, in quanto cioè 
vera cosa, cosa pensata e non meramente perce- 
pita, sono le stesse per me, per voi, per tutte le 
menti. In questi caratteri basilari (cioè nel con- 
cetto o idea della cosa) s’accomunano così, non 
solo le nostre menti tra loro, ma tra loro le 
singole cose o azioni stesse di ciascun ordine, 
che voi, perchè le guardate nella loro accidenta- 
lità, superficialità, particolarità singola, vi osti- 
nate a chiamare diverse e contraddittorie. Il Buo- 
no, per esempio, come fatto o contenuto concreto 
e singolo, può essere diverso in Grecia e in Per- 








Vallo / 


vd 


L'ARTE DI MASCHERARE LE CONTRADDIZIONI 57 


sia, od anche per un guerriero e per un magistra- 
to; ma in tutti i più esteriormente diversi fatti 
concreti o casi ed esempi singoli e particolari di 
buono, s’incarna, come la loro anima, la cono- 
scenza di ciò che va fatto, la conoscenza del 
bene, l’idea del bene. Questa è che fa essere 


ognuno di quei diversi casi dì buono, ugualmente 


buono. Questa è dunque la vera essenza di tutti. 


se r—== 


ui i 
versità _ o contraddizione superficiale, e in cui 
perciò si accomunano DIET apparente con- 
traddizione, tutti i fatti buoni e tutte le cose 
buone, come nel riconoscerla quale vera essenza 
di queste s'accomunano tutte le menti. E come 
nel caso dei singoli fatti o delle singole cose 
buone, così rispetto ogni altra cosa, i caratteri 
fondamentali di essa, questa sua essenza o con- 
cetto, sono ciò che forma la vera realtà delle 
cose, sono le vere cose, mentre quella percepi- 
bile, individuale, singola, in cui esistono le con- 
traddizioni, è una loro realtà soltanto superfi- 
ciale e apparente ». — Tale l'espediente con cui 
lo spegnitoio socratico- ‘platonico operò ‘°). 
Espediente il quale si trova riprodotto in tutte 
quelle filosofie successive che, maschere della 
realtà, sono al servizio del bisogno di far scom- 
parire il fatto fastidioso delle contraddizioni. Lo 


(*) Cfr. Rensi, Platonismo e idealismo, in Rivista di Filo- 
sofia (Anno XIII, N. 1), poi in Raffigurazioni (Modena, Guan- 
da, 1934) sotto il titolo I Sofisti, Socrate, Platone. 
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ritroviamo quindi tale quale nell’epoca moderna; 
solo che qui esso procede maggiormente per 
tappe e gradi e mette capo ad una ancor più 
risoluta accentuazione dell’astrazione che non nel 
pensiero antico. E quando Hobbes rinnova la 
identica posizione dei Sofisti, negando la perseitas 
DCa DOSizio 
del vero e del bene, affermando che questi non 
scaturiscono da un’universalità della natura uma- 
na, non sono tali per natura (« nulla Boni, Mali 
et Vilis communis regula ab ipsorum natura de- 
rivata » ‘’)), non sono universali, ma sono resi 
qua e là variamente vero e bene dall’autorità del 
fatto s sociale eterno (0, com Ea diceva, « ah ha- 
bente_ potestatem summam » ‘°); contro questa 
rinnovazione hobbesiana del pensiero sofistico i 
platonisti « di Cambridge, Cudworth e More, e 
Cumberland si sforzano di additare un « consen- 
sus gentium », delle « communes notiones », una 
«eternal and immutahle morality ». Quest’è la 
prima tappa. E poichè tale sforzo crolla sotto i 


co di Locke, il ver dimostra. che non v'è 


Ana 


tiones » rina EE aventi un contenuto concreto) 
che siano « communes », si abhandona questa 
trincea smantellata, per resistere su di una linea 
più interna: visto impossibile sostenere, contro 


(*) Lev, C. VI (ed. it. vol. I, pag. 43). 
(*) Lev, C. XVIII, XIX; De Cive, C. VI, $ 9; C. XIII, $ 1 


e seguenti. 
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Hobbes, l’universalità facendo capo a contenuti 
concreti di idee, a principî concreti, per quanto 


generalissimi, si ritorna a poco a poco — quest’è 2 


la seconda tappa — al tentativo platonico di 
collocarla nella pura forma vuota d’ogni con- 
tenuto. 

Così. l’antico espediente finisce per riprodursi 
tutto intero nel pensiero moderno e contempora- 
neo, con la sostituzione .al. nome platonico di 
ideaz»in Rousseau del nome di « volontà _gene- 
rale » e « interesse comune » (che, privo di ogni 
contenuto determinato, consistente solo in quel 
qualunque ciò che il voto della maggioranza desi- 
gna, è quindi concetto puramente formale, pura 
forma solo nella quale si ricostituisce l’unità o 
E. —— . . . 1 O 
unanimità di maggioranza e minoranza €)); in 
, del nome di categorie, che non sono se non 
il raffinamento delle « motiones communes » dei 
platonisti di Cambridge; negli idealismi succes- 


sivi e contemporanei del nome di forma o. atù- 





LI 
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gue rai 


ho, 


la catzi 
d Ko 


la i lea 


vità dello spirito. Tutti diversi nomi per diremaegk 


l’identica cosa che Socrate e Platone avevano 
detto, per rinnovare l’identico espediente che 
il primo con la parola”« concetto », il secondo 
con la parola «idea» avevano già messo in ope- 
ra: con la sola differenza che (come si rende 
necessario ogni qualvolta contro un precedente 
tentativo di far sparire le contraddizioni e rista- 


(') Cfr. Rensi, La Filosofia dell’ Autorità (Palermo, Sandron), 
p. S e seg., 33 e seg. 


ineetà 
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bilire l’unità, le critiche diventano più stringen- 
ti) l’unità, l'universalità, l’assolutezza è colloca- 
ta ancor più lontana dal mondo concreto e sen- 
sibile; la buccia, in cui essa è fatta consistere, 
diventa ancor più vaporosa, lata, generica; e se 
Socrate e Platone potevano contentarsi di soste- 
nere che l’unità, infranta dalle contraddizioni nei 
singoli fatti concreti, pur esisteva da esse immu- 
ne, perchè esisteva nel concetto o nei tipi ideali 
eterni delle specie o generi di fatti e di cose, quan- 
do una lunga esperienza dei dibattiti filosofici rese 
accorti che neppure ciò bastava più, soccorsero 
all'uopo astrazioni o genericizzazioni ancora più 
ampie, le categorie, le forme, o attività dello spi- 
rito, ed infine la forma delle forme, lo spirito co- 
me forma di tutto e che dà forma a tutto: que- 
st'ultimo, dunque, nient’altro che una diversa 
denominazione dell’ens generalissimum e realis- 
simum dei realisti scolastici medioevali, cui questi 
attribuivano la maggior realtà appunto perchè 
possedeva la maggior universalità (e indetermi- 
nazione) e in grazia della partecipazione graduale 
al quale pensavano giungessero all’essere le sin- 
gole cose. — Poichè così per quanto riguarda la 
non-morte, come per quanto riguarda la non- 
contraddizione ossia l’universalità e l’assolutezza, 
il processo per farle risultare esistenti malgrado 
che i singoli fatti percepibili e le individue cose 
concrete vi stiano contro, consiste sempre nello 
spingere non-morte e non-contraddizioni conti- 
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nuamente più in là, più oltre il mondo, più nel- 
l’impalpabile, rendendole quindi un bersaglio 
sempre più difficile da colpire; e insieme nel cer- 
car di far sì che nel pensiero degli uomini il cen- 
tro od il perno della vera realtà si trasferisca 
dalle singole cose individue a quell’impalpabile. 
Ma l’espediente è in sè sempre lo stesso. Al- 
lora si diceva: l'assoluto, la verità, l’unità, esen- 
te dalle contraddizioni, sta nell’idea che si incar- 
na nelle cose, che ne CoRu a eeireina e l’essen- 
za, che dà loro l’essere, che è il loro vero essere. 
Oggi si dice: assoluto, universalità, verità, libran- 
tesi sopra le contraddizioni e le diversità dei 
fatti empirici e concreti e da queste non tocca, 


sta nelle forme o attività s Spirituali, e in ultimo fe 


LALA 


nella forma- -spirito, che sono ciò che dà esistenza 
a tutto. — Chiunque sappia cogliere le cose nella 
loro radice essenziale e guardarle con l’occhio 
sgombro dalla nebbia che i particolari e le minuzie 
affastellano, scorge tosto che l’espediente è iden- 
tico. 

E l’espediente è, in entrambi i casi, un giuoco 
di parole. Non ci doveva essere bisogno della pe- 
netrante e ampia analisi del Simmel ‘*), per ren- 
dere chiaro, che, come concetto o BS così for- 
ma, categoria dello spirito, spirito, coscienza, in 
quanto in esse e mediante esse sì pretenda di 


(*) Cfr. RensI, Pref. a SimmeEL, Jl conflitto della civiltà mo- 
derna (Torino, Bocca, 1925). 
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ritrovare quell’universalità e assolutezza che vien 
meno nei loro contenuti concreti, sono forme o 
buccie assolutamente vuote, puri circuiti che, 
qualunque più opposto contenuto accogliendo in- 
differentemente in sè, sono del tutto insignifican- 
ti, un nulla, un vero flatus vocis. La forma « do- 


pren vere », per esempio, in quanto, se pensata rigo- 


È 


Hello 


rosamente come pura forma, dev'essere tenuta 
presente come separabile da ogni contenuto, an- 
che da quelli in cuì per noi uomini d’una de- 
terminata società il dovere consiste, e congiun- 
gibile coi contenuti più antitetici e ripugnanti a 
questi nostri; in quanto, insomma, non è che il 
colorito d’uno speciale sentimento che può av- 
volgere, improntare, informare di sè azioni di- 
versissime, anche le più opposte a quelle su cui 
per noi, ora e qui, si imprime (e che, in fatto, 
su tali azioni più opposte sappiamo che si è im- 
presso nel passato, si imprime altrove, si impri- 
merà nell’avvenire); la forma «dovere », dico, 
il dovere come forma, appunto perchè può essere 
tutto, qualunque più opposta cosa, è assolutamen- 
‘te insignificante, il nulla. E v'è, a provarlo, un 
argomento decisivo, non mai, che io sappia, ac- 
campato. La parola « dovere » è usata anche dal 
delinquente; la ‘forma « dovere » opera anche in 
lui nella sua attività criminale; è così indiffe- 
rente ad ogni contenuto, e quindi così nulla, che 
informa di sè, chiama in sè (cioè come dovere) 
alla luce, chiama all’esistenza di dovere, anche 
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l’azione delittuosa. Il delinquente anziano e mae- 
stro dirà al suo giovane affiliato: «tu devi ap- 
postarti qui, devi nascondere così quest’ arma, 
devi aver colpo d’occhio, sicurezza e coraggio, e 
se sei preso nen devi mai tradire ». E le istru- 
zioni o gli ordini del superiore susciteranno nel- 
l’altro (che vive tutto di tale vita ed il cui spi- 
rito da questa disciplina soltanto è foggiato) un 
vero senso di dovere, una vera voce della coscien- 
za, appunto l’imperative categorico o.«.tu.devi » 
kantiano, disinteressato così, così obbedito sol- 
tanto per «rispetto al dovere », che spesso per 
seguirlo egli esporrà la vita. È proprio ciò che 
constata il Manzoni ‘’) quando della vecchia del 
castello dell’Innominato scrive: «L'idea del do- 
vere, deposta come un germe nel cuore di tutti 
gli uomini, svolgendosi nel suo, insieme co’ sen- 
timenti d’un rispetto, d’un terrore, d’una cupi- 
digia servile, s'era associata e adattata a quelli ». 
Tanto la forma « dovere » (e così ogni altra), la 
quale come pura forma si inscrive su tutto e può 
prendere qualunque contenuto, la quale può ab- 
bracciare in sè anche il delitto, è interamente in- 
significante; tanto sono insignificanti un’univer- 
salità e un’unità fatte consistere in detta forma, 
posto che in esse si accomunano persino delitti 
e buone opere. Chiunque ha saputo pensare sino 
in fondo ed ha chiaro davanti (quale diventa, 


(') £ Promessi Sposi, p. 390 dell’ed. orig. 
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ad esempio, nelle pagine del Simmel) che cosa 
voglia dire forma assolutamente pura, cioè non 
qualificata o caratterizzata dalla natura e dal ri- 
flesso d’alcun contenuto particolare, e come pro- 
prio qualunque sia il contenuto che la forma, se 
è davvero soltanto tale, dev’essere concepita come 
suscettibile di accogliere, non può più dubitare 
un momento di tale insignificanza. 

E se contro l’esempio che abbiamo dato si 
obbiettasse che la coscienza del giovane delin- 
quente lo avverte che ciò che gli si ordina è male, 
mediante la riluttanza che a ciò da principio egli 
prova, bisognerebbe rispondere che tale rilut- 
tanza, fatto anch’esso meramente formale, è tan- 
to poco l’indice dell’essere un’azione cattiva, che 
essa accompagna spessissimo azioni altamente mo- 
rali (’, quando non consuete o contrarie alla 
valutazione dominante (ad esempio, il mettersi 
in opposizione con la religione da tutti seguita, 
che si giudica falsa, o con l’ordine sociale esisten- 
te, che si giudica ingiusto). Precisamente così co- 
me il rimorso, fatto pur esso soltanto formale, è 
tanto poco congiunto esclusivamente con le azioni 
cattive e quindi specifico rivelatore della qualità 
cattiva d’un’azione, che si riflette assai di so- 
vente anche su azioni buone, anzi forse più di 
sovente che non sulle cattive. V’è un rimorso del 
bene forse più frequente del rimorso del male. 


(*) Cfr. Rensi, La Trascendenza (Torino, Bocca, 1914, 
cap. \V). 
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È il rimorso che, nell’uomo divenuto sperimenta- 
to della vita, al ricordo di atti di rinuncia, asten- 
sione, rigidità, intransigenza virtuosa, compìti 
tempo addietro per entusiasmo morale giova- 
nile, si esprime col pensiero: « quanto sono stato 
semplice! in quest’altra guisa dovevo agire ». È il 
rimorso che il poeta indiano Amarù ©) fa par- 
lare così nella fanciulla : 
« Come sono stata sciocca! 
Ho sottratto la mia bocca, 
Alle sue labbra di foco!... » 


E le punge ignota cura 
D’esser stata così dura. 


Giuseppe Ferrari scrisse: «Se il sentimento 
del dovere fa vergognare quelli che gli resistono, 
se rode col rimorso, anche l’interesse trae al suo 
seguito una legione di pentimenti e di dolori; 

‘ anch'esso punisce col rimorso e si vale della ver- 
gogna per farsi obbedire. Guardate ai fatti: quel- 
la fanciulla geme, le pesa la sua verginità; quel 
re è afflitto, ha commesso l’errore d’esser giu- 
sto; quel ministro è infelice, vorrebbe aver vio- 
lata la fede. Tito era mesto il giorno in cui non 
era stato benefico; il condottiero Gabrino Fon. 
dulo moriva disperato per non aver morto il 

papa e l’imperatore quando li aveva ospitati a 

Cremona » ‘©. Pienamente conforme è il pensiero 





(*) In: MoranpIi e Crampoti, Poeti stranieri, I, p. 90. 
(*) La Filosofia delle Rivoluzione (Milano, 1873, vol. I, 
p. 105). 
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dello Spencer: « A feeling which prompted a 
wrong action, but was effectually resisted, will, 
in some cases, afterwards generate regret that the 
act prompted was not commited; while, conver- 
sely, a good action at variance with the habitual 
bad actions may be followed by repentance » ©’. 
E quel rimorso a cui il Croce, che non può a me- 
no anch'egli di riconoscerlo (« quel ladro o quel- 
l’assassino avrà rimorso non di aver fatto il male, 
ma di non averlo fatto ») chiama «rimorso eco- 
nomico » (°). 

La forma «dovere » e quest’altre pure forme 
della riluttanza, del rimorso, della voce della co- 
scienza, della coscienza, dello spirito, appunto 
perchè pure forme che si applicano a tutto, vasi 
in cui qualunque materia può essere contenuta, 
non significano nulla, e nulla perciò sigmifica 
un'unità, universalità, assolutezza, asserita supe- 
rante le contraddizioni dei contenuti, in quelle 
pure forme riposta. 

Insomma. Dire: poichè fatti o contenuti, sia 
pure diversi oggi rispetto a ieri e domani rispetto 
a oggi o là rispetto a qui, nell’atto che passano 
davanti allo schermo dello spirito, sono però da 
questo sempre del pari sussunti nella sua, eterna- 
mente una, sfera del vero o del bello o del buo- 


(') The Principles of Ethics (Londra, 1900, vol. II, p. 449). 

(*) Estetica, IV ed., p. 6?. - Ho discusso più ampiamente 
questa questione del rimorso in Critica della Morale, Catania, 
Etna, 1935, p. 60 e seg. 
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no; poichè ad essi contenuti diversi (ieri al con- 
tenuto « cieli di cristallo », oggi al contenuto « si- 
stema copernicano ») è dallo spirito impressa la 
stessa, eternamente una, qualifica, o definizio- 
ne o nome di € Vero ); perciò siamo sollevati s0- 
vità e posiamo nell’assoluto — è un giuoco di pa- 
role e un nonsenso. Infatti, appunto questo as- 
sumere nella medesima sfera di spirito cose diver- 
se, questo qualificare ugualmente contenuti diver- 
si, applicarvi la stessa definizione, darvi lo stesso 
nome, appunto questo è la quintessenza della con- 
traddizione e la prova che non esiste nè ragione 
nè verità (). 

È insomma precisamente come allorchè qual- 
cuno picchia alla tua porta e alla tua domanda 
« chi è? » risponde cio ». Egli crede con questa 
parola d’aver designato indubitabilmente la cosa 
assolutamente specifica e inconfondibile, una in- 
dividualità precisa ed unica. Ma tu (se non ne co- 
nosci la voce) constati allora che io è una pura 
forma e quindi insignificante, perchè significa 
del pari e designa indifferentemente tutti gli in- 
dividui diversi. 

Ma quando, poi, nell’epoca moderna, sorse un 
altro pensatore, Hegel, che, al pari e forse più dei 


Sofisti, ebbe estremamente viva ed acuta la sensi- 


bilità delle contraddizioni; quando egli più spie- 


(') Cfr. RensI, La Filosofia dell’ Autorità, p. 207 e seg. 
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catamente d’ogni altro (a tacere di Herbart, che 
ebbe pure vivissima la sensibilità delle contrad- 
dizioni, ma che merita minor attenzione per la 
maggior debolezza del suo tentativo di superarle) 
seppe vedere che i cosa. ogni situazione di 
coscienza, ogni stadio sociale e storico) sviluppa 


in sè i germi che lo fanno trapassare nel suo op- 

posto, Pi ogni posizione di pensiero origina in 

sè gli elementi che la rovesciano, che ogni sì gene- 

ra contro il suo ro (questo è veramente « ciò che 

vi è di vivo » in lui); e quando concomitantemen- 

| te a ciò egli eliminò la ragione dal reale (questo 

fece: è, contro l’interpretazione comune, come diluci- 

ul derò fra un momento, il suo «segreto »); — fu egli 

Le act medesimo che si sforzò di applicare lo spegnitoio 

_U alla sua stessa intensissimamente lucida visione 

del significato dei contrasti, sostenendo che essi 

costituiscono un momento secondario e subordi- 

nato, perchè si coordinano ad armonia nel tutto, 

perchè sono parti integranti d’una verità supe- 

riore, perchè da ogni contraddizione, cioè nega- 

zione d’una posizione precedente, si passa, me- 

diante la fusione di quella con questa, ad una 
sintesi affermativa e positiva superiore. 

Quasichè anche questa non venisse tosto tra- 

volta da un’altra negazione e così via incessante- 

| mente, per cui il momento perennemente saliente 

lat salite sempre quello della contraddizione, della ne- 

gazione, del rovesciamento. Quasichè le cose non 

ci presentassero, secondo la espressione orazia- 


mu 








L'ARTE DI MASCHERARE LE CONTRADDIZIONI 69 


na ©), una concordia diseors. Concordia discors, 
e non già discordia concors: un’apparente e ini- 
ziale unità che si dirompe sempre e termina nella 
disunione « e nella contraddizione, non già un’ini- 
ziale disunione di cui l’unità e la pace stabilmen- 
te definita e raggiunta sia il punto terminale. Qua- 
sichè, insomma, il non esserci mai questa unità e 
questa pace definitiva e permanente, l’essere in- 
vece ogni situazione instabile, mobile, sempre in 
processo di divenir altro e mutarsi, cioè in ogni 
puntuale istante minata e progressivamente tra- 
volata da alcunchè divaltro da essa, dalla sua ne- 
gazione, non dimostrasse che l'elemento _vera- 


mente permanente, dominante, signore della real: 


tà, è l’elemento della negazione e della contrad-'* 


dizione; che nella successiva distruzione e caduta 
di tutto quello che solo per un momento è, ciò che 
è indistruttibile e veramente eterno ed assoluto è 
solo la molla, il motore, il fermento della dis- 
soluzione, della caduta, della distruzione; che 
solo lo « spirito che nega » trasvola, perpetuo e 
irrovesciabile sovrano, sui mari e sulle terre. 

E quando, infine, sulla falsariga hegeliana 
pensatori contemporanei sostengono che non. esi: 
ste bensì fissità della verità, ma ciò non toglie l’e- 
sistenza della verità, e mon ci lascia quindi in 
balîa delle contraddizioni, perchè è lo spirito che 
fa la sua verità, ed esso quindi, poichè la fa 


(') Epist. I, XII. 
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progressivamente sempre più vera, poichè passa 
eternamente da una verità inferiore a una verità 
superiore, è sempre in un presente di verità; 
quando dicono così, costoro fingono di non ve- 
dere che lo spirito non passa per fasi unitarie, 
totali e compatte da una ad un’altra verità, ma 
ad ogni fase e ad ogni momento è, nei vari pen- 
satori, su tutti i campi scisso in visuali, ossia 
verità, micidialmente contrarie e negantisi a vi- 
cenda, senza che sopra queste esista autorità 0 
criterio per stabitire se una di esse vi sia e quale 
di esse sia che coincida con la verità €*). 


(') Cfr. Rensi, Lincamenti di Filosofia scettica (Bologna, 
Zanichelli, 2* edizione), p. 304 e seg. 
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Nessun sotterfugio filosofico riesce dunque a 
togliere, velare-o-mutare il significato delle con- 
traddieioni, per chi sappia guardarle senza i pa- 


raocchi speculativi. Ed è appunto questo fatto 4@$&® 


triviale e puerile che ci contraddiciamo, quello 
che, affacciandomisi con la stessa estremamente 
vivace genuinità con cui colpì coloro che lo per- 
cepirono per la prima volta, cioè i Sofisti, mi dà 
sempre più l’impressione d’essere il fatto decisi- 
vo per l’interpretazione del mondo. 

L’impressione, cioè, che esso mi suscita è la 
seguente. 

Hegel, ho detto, elimina in verità la ragione 
dal reale. Nell’ Aufklarung, la ragione umana, la 
ragione soggettiva, aveva sottoposto alla sua cri- 
tica demolitrice storia, costumi, credenze religio- 
se. No, dice Hegel. Non si ‘on si tratta di « criticare il 

reale con la nostra ragione soggettiva; non è pos- 
sibile; è ridicolo farlo: come potremmo esser noi, 
soggettivamente, noi minuscoli prodotti dello 
stesso reale, come potrebbero essere i pareri che 
ci vengono in testa, il metro per giudicare legit- 
timamente questo reale immenso che ci genera 
e porta nel suo seno? La realtà occorre, non cri- 
ticarla, ma intenderla. E la sì intende solo se la 
si concepisce come l’estrinsecazione d’una ragio- 
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ne, ma non già della nostra soggettiva, bensì d’u- 
na ragione obbiettiva, impersonale, extracoscien- 
te, la quale è la stessa che viene in noi alla co- 
scienza, qualora, rinunciando ai nostri pareri sog- 
gettivi, noi aderiamo con la nostra mente a quel. 
la ragione | obbiettiva, cioè alla realtà in cui essa 
unicamente sì estrinseca e si rivela; col quale ade- 
rirvi e riconoscerla la nostra ragione comhacia 
con essa, nel che sta l’intendere, e si ricongiunge 
e fonde con la ragione obbiettiva da cui la realtà 
si è sviluppata. 

Che è ciò? Poichè l’unica attività ragiona- 
trice di cui nercepiamo € possiamo affermare l’e- 
sistenza è la nostra, dire « ragione obiettiva, non 
soggettiva nostra », è come dire « ragione che non 
è ciò che solo conosciamo come ragione », ossia 
è dire « non-ragione ». È dire che la nostra ra- 
gione subbiettiva deve aderire a tale ragione ob- 
biettiva, e, per essa, alla realtà, in cui soltanto 
essa sì estrinseca, è dire che il fatto in quanto 
semplicemente fatto, titolato di ragione come e 
perchè è, è sovrano.(’). 

Ma questo, in diverse parole, non è altro che 
affermare con Hume © che « necessity is some- 
thing, that exists in the mind, not in objects ». 
Non è altro che riportarsi all’intuizione di Spi- 



































(') Cfr. RensI, Le Ragioni dell’Irrazionalismo (Napoli, Gui. 
da, 1933, p. 159 e seg.). 

(3) Treatise: L. J. P. HI, Sez. XIV (Works, ed. cit. vol. I, 
pag. 460).. 








Il. SIGNIFICATO DELLE CUNTRABDIZIONI 79 


noza, la cui essenza e grandezza consiste appun- 
to in ciò che la « perfezione » _(o razionalità) 
delle cose è ridotta all’essere delle cose come sa- 
no; che essa è un magnifico sforzo per far con- 
templare lo sviluppo eterno delle cose con obbiet- 
tività assoluta, come uno sviluppo che si fa in sè 
e da sè senza cura per noi;_che essa è dunque. lo 
sradicamento dalle cose d’ ogni nostra categoria e 
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ente ta-si one dc "ogni nostro «d 
esegre » a beneficio del puro e semplice e: TETIGI 
‘che l’intuizione spinoziana sia tale è un fatto che 
proietta luce sul «segreto » dell’idealismo asso- 
luto tedesco, che si volse a Spinoza con tanta sim- 
patia e con tanto senso di intima affinità). Non 
è, dunque, che riportarsi all’intuizione di Spi- 
noza, secondo il quale « perfectio et imperfectio 
revera modi solummodo cogitandi sunt, nempe 
notiones quas fingere solemus » (’) per cui egli di- 
chiara: « Me Natura non tribuere pulchritudi- 
nem, deformitatem, ordinem, neque confusio- 
nem. Nam res non, nisi respective ad_nostram 
imaginationem, possunt dici pulchre aut defor- 
ines, ordinate aut confusa » ‘©. E per cui, an- 
cora, più risolutamente insiste: « Pulchritudo, 
non tam objecti, quod concepitur, est qualitas, 
quam in eo, qui conspicit, effectus... adeo ut 
res, in se spectata, vel ad Deum relata, nec pul- 


(') Eth., P. IV, Pref. 
(?) Ep. XXXII. 
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chra nec deformes sint »; e « perfectio atque im- 
perfectio sunt denominationes, qua non multum 


‘a denominationibus pulchritudinis et deformi- 


tatis differunt » ©’. Non è altro, infine, quella 
posizione hegeliana, che riconoscere con colui al 
cui sguardo potente la realtà lasciò lampeggiare i 
suoi lati più profondi, col Leopardi l°, che «le 
cose non sono quali sono se non perch’elle sono 
tali. Ragione preesistente, o dell’esistenza o del 
suo modo, ragione anteriore e indipendente dal- 
l’essere e dal modo di essere delle cose, questa 
ragione non c’è e non si può immaginare. Quin- 
di nessuna necessità nè di veruna esistenza, nè 
di tale o tale, e così e così fatta esistenza... 
Niente preesiste alle cose. Nè forme o idee, nè 
necessità nè ragion d’essere, nè di essere così o 
così. Tutto è posteriore all’esistenza ». Non è, in- 
somma, se non dire, che la realtà si sottrae alla 
valutazione razionale, che è è incommensurabile al- 
la coscienza logica, che ad essa non trova appli- 
cazione la categoria razionale-irrazionale, perchè 
tale valutazione e tale categoria nascono solo nel- 
le nostre menti, così come nell’Orsa Maggiore 
non è insita la figura d’un carro, per il fatto che 
il nostro occhio ve la compone, e anche se nes- 
suno occhio la guardasse. Ossia, secondo, anco- 
ra, Hume esprime la cosa nel libro dove viene più 


(*) Ep. LIV. 
(*) Zibaldone III, 265-267. 
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chiaramente in luce che l’irrazionalismo.è la-base 
della sua filosofia ‘), tutto ciò equivale a chiedersi 
« quale particolare privilegio ha questa piccola 
agitazione del cervello che noi chiamiamo pensie- 
ro, perchè noi dobbiamo farla così il modello del- 
l’intero universo »; equivale a domandarsi, « poi- 
chè il pensiero, come possiamo ben supporre, è 
confinato solamente a questo piccolo angolo ed 
ha anche qui una così limitata sfera d’azione, con 
quale attendibilità ci è lecito designarlo come la 
causa originaria di tutte le cose »; equivale a con- 
statare con lui che quanto più si spingono avanti 
le ricerche circa i procedimenti della natura, tan- 
to più ci risulta che la causa universale di tutto 
è « vastly different from mankid » ©) vale a dire 
(poichè « umanità » vale «ragione », non co- 
noscendosi, come egli stesso avverte ‘, altra 
« mind » che l’umana) dalla ragione. 

Ma come dunque la realtà si sottrae alla valu- 
tazione razionale, come essa è non-ragione, così 
neppure delle nostre ragioni si può dire che esse 
siano ragione, che esse sì trovino nel punto o cen- 
tro certo della ragione, che ineriscano ad esso 
(centro certo, dico, perchè, se la ragione esiste, 
non potendo essa essere che sempre una, quella, 
deve consistere in un punto centrico unico, quasi 


(') Dialogues concerning ‘Natural Religion, P. II (Works, 
ed., v. II, 396, 397). 

(*) Ib. P. IV (Works, I, 412). 

(*) Ib. P. IV (Works, I, 405). 
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a dire inesteso, che non lasci latitudine a deviazio- 
ni). L’obbiezione che Windelband muove a Scho- 
penhauer, cioè che egli si sia contraddetto perchè 
non si capisce come l’« irrazionale volontà origi- 
naria abbia avuto l’idea di manifestarsi nella 
forma della coscienza razionale », come « la vo- 
lontà cieca abbia generato la coscienza razionale, 
che è chiamata a vincerla » () — tale obbiezione, 
seppure regge contro Schopenhauer, non regge 
contro i fatti, perchè la coscienza o la mente che 
la realtà originaria ha generato non è meno irra- 
zionale di questa stessa realtà. 

Aristotele e Kapt concordano nel dire che il 
carattere distintivo tra la veglia e il sogno è che 
nella prima abbiamo tutti un mondo comune, nel 
secondo ciascuno un mondo proprio. Ora, il fatto 
è che anche nella veglia il mondo che abbiamo 
comune è limitatissimo ed elementarissimo e si 
estende probabilmente soltanto al mondo della 
percezione sensibile (fin qui soltanto, adunque, si 
estende la ragione come quel punto centrico uni- 
co ed inesteso, che non lasci spazio a deviazioni, 
in cui essa non può non consistere). Ma in tutto 
ciò in cui siamo veramente noi, non è più così. 
In un interessante, e istruttivo al riguardo, dia- 
loghetto tra Ippia e Socrate, riferito da Senofon- 
te ©), Socrate ad Ippia, che lo derideva pel suo 
ripetere sempre le stesse cose, risponde: « ma e 


(') Geschichte d. n. Philos. 1922, vol. I, p. 378, 384. 
(*) Memor., IV, IV, 7.8. 
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tu non dici forse sempre che due per cinque fa 
dieci? ». « Circa questi argomenti, sì (replica Ip- 
pia) dico sempre lo stesso, ma intorno al giusto 
ho ora da dire una cosa nuova, alla quale nes- 
suno potrà contraddire ». « Hai fatto dunque (ri- 
batte Socrate) una scoperta meravigliosa, se i giu- 
dici cesseranno dal votare in senso contrario gli 
uni agli altri, e i cittadini cesseranno dal conten- 
dere, dal litigare, dall’insorgere gli uni contro gli 
altri circa la giustizia, e gli Stati cesseranno dal 
dissentire intorno al giusto e dal guerreggiarsi ». 
Scetticismo di Ippia di fronte a Socrate e di So- 
crate di fronte ad Ippia. In tutto ciò, adunque, 
in cui siamo veramente noi, nelle nostre con- 
vinzioni più vitali, nelle nostre visuali più in- 
time e profonde, nel nostro modo (tanto nostro 
che spessissimo non è nemmeno trasferibile in 
parole) di scorgere complessivamente la vita, cia- 
scuno vive chiuso in un mondo esclusivamente 
suo proprio — nel suo mondo di convinzioni re- 
ligiose, di sentimenti morali, di idee artistiche, 
di particolari concezioni di condotta pratica, di 
sfumature di opinioni politiche — universo spi- 
rituale che, come ho detto, nel suo inscindibile 
complesso, non condividiamo con nessun altro, di 
cui nessun altro può compartecipare. Veramente 
ogni monade è un «miroir de l’univers à sa 
mode », lo rappresenta « à sa manière » ©’) e _ve- 


(*) Lerniz, Monadologie, 63; Système nouveau de la Na- 
ture, 14. 
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ramente, come accenna il Simmel €’), tutto al con- 
trario di quanto pensano gli idealisti, siamo, se 
mai, diventati uni ed identici solo nel nostro io 
superficiale ed empirico, ma invece proprio nel 
nostro io profondo, metempirico, puro, siamo 
qualitativamente singoli, metafisicamente unici, 
assolutamente diversi da ogni altro. 

Di questo avere ciascuno di noi, nel nostro più 
vero e profondo io, il nostro mondo particolare, 


— di questo fatto che per Aristotele e t vuol 
dire vivere non nella razionalità della coscienza 
sveglia ma nell’irrazionalità del sogno — riceve 


la percezione sempre più accentuata chiunque 
possegga larga esperienza della vita e sguardo 
acuto a penetrare e comprendere le più dispa- 
rate situazioni psicologiche. Si sappia osservare 
e rivivere in sè la coscienza del religioso fervente 
e devoto e dell’incredulo militante, dello scien- 
ziato pel quale il perno della vita è una serie di 
riuscite esperienze di laboratorio e della signora 
elegante per la quale esso sta nell’indossare un 
vestito di taglio squisito in una società distinta 
— e si avrà la sensazione di questi mondi spiri- 
tuali irrimediabilmente diversi e dell’assoluta loro 
incomunicabilità. Ora, ciò che in questo fatto 
della eterogeneità e incomunicabilità dei nostri 
mondi spirituali fa scorgere la prova della situa- 
zione di irrazionalità in cui giacciono tutte le no- 


("*) Lebensanschauung, p. 129. 
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stre menti, è che ciascuno di questi mondi re- 
spinge l’altro come irrazionale. Lo scienziato giu- 
dicherà la signora elegante un cervellino vuoto, 
ma la signora elegante sorriderà dello scienziato 
come di un pover’ uomo, d’un «originale », d’un 
allucinato, cui un’ostinata fissazione toglie la vi- 
suale semplice e sensata della vita. Un uomo d’af- 
fari o un agricoltore non. puo non considerare 
come un monomane, come una persona la cui 
mente è alterata da un’assurda idea fissa, in so- 
stanza come in qualche lato un pazzo, colui che, 
come noi pensatori e scrittori, vive sotto il senti- 
mento dominatore che la vita vera consista nello 
scrivere i propri pensieri, che se non si potesse 
più scrivere la vita diventerebbe inutile: colui 
che fa consistere la vita nello scrivere. E vice- 
versa il pensatore e lo scrittore spesso considera 
l’uomo d’affari e di politica come uno che si 
lascia abbacinare e stordire da superficialità efli- 
mere e per esse perde di vista le cose eterne e sole 
importanti della vita: lo considera, cioè, in so- 
stanza, anch'esso come un pazzo. Il che non toglie 
che l’uomo d’affari abbia talvolta come un lampo 
che gli fa pensare: « ma lutto questo mio agitarmi 
per cose triviali, piccole, prive di ogni valore 
spirituale, per merci e dogane, per titoli e cam- 
biali, può dar senso ad un’esistenza umana? »; e 
al pensatore una voce talvolta sussurri: «a che 
questo eterno e inutile mulinare con fantasmi 
cerebrali, aggirantisi fuori della realtà concreta e 
6 
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mondana? non sarebbe più serio piantare e far 
crescere un albero fruttifero? ». In tal guisa ogni 
ragione, ogni mente, chiusa nel proprio uni- 
verso spirituale, riscontra in ogni altra (quando 
non talvolta in sè stessa) una non-ragione. E la 
constatazione, che da ciò scaturisce, d’una uni- 
versale non-ragione, della (come diceva Schopen- 
hauer) « urspriingliche Unverniinftigkeit unsers 
Wesens » (), è quella che quasi tutti i pensatori 
i quali hanno saputo guardar le cose umane più in 
fondo, dovettero fare. Così già anche Socrate, il 
quale chiaramente scorgeva che il fatto del di- 
scordare è indice di pazzia: dv tadtà Gotktety 
kIANn}otg, dA XA tot patvonévore dirotme dtraketodar rpòc 
GXXX0vg €). Cosi Schopenhaner stesso quando 
constata « che l’uomo è sempre aperto all’illu- 
sione, poichè è preda di tutte le immaginabi- 
li chimere che gli si instillano, le quali, agen- 
do come motivo della sua volontà, possono spin- 
serlo a stoltezze e pazzie d’ogni specie e alle 
più inaudite stravaganze » ©), e quando altrove 
conferma che la considerazione dei comporta- 
menti umani lo ha pienamente convinto dell’an- 
tica sentenza « humani generis mater nutrixque 
profecto stultitia est» ‘). Così il Leopardi €, 


(1) W. a. W. u. V., II, cap. VI, in fine. 

(*) Senor., Memor., I, I, 13. 

(*) Par. u. Paral., lI $ ST, in f. 

(‘) Aphor. z. Lebensweisheit, cap. V in Simmil. Werke, 
ed. Deussen, vol. IV, p. 487. 

(9) CX Pensieri, XCVII. 
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quando rileva che « la cosa più rara nella società 
è di trovare un uomo che veramente non sia, co- 
me si dice, un originale » e «che rade volte ti 
avverrà di usare lungamente anche con una per- 
sona civilissima, che tu non iscuopra in lei e ne” 
suoi modi più di una stranezza o assurdità o biz- 
zarria tale che ti farà meravigliare ». Così il La- 
rochefoucauld l), quando vergava questa sua mas- 
sima, piena anche tra le righe di così ampia ve- 
rità: «La folie nous suit dans tous les temps de 
la vie. Si quelqu’un pareit sage, c’est seulement 
parce que ses folies sont proportionnées à son age 
et à sa fortune ». Così un religiosissimo scrittore 
come Hilty, quando riconosce che «in ogni uo- 
mo vi è qualcosa di stravolto (Verkehrtes) circa le 
sue inclinazioni, che talvolta confina realmente 
con la. pazzia (Verruckheit) nel senso letterale 
della parola » ‘’. Così, un pensatore, egli pure 
profondamente religioso, il Pascal l), quando, 
con la sua estremamente vibrante sensibilità, per- 
cepisce la situazione spirituale umana come se- 
gue: « Les hommes sont si nécessairement fous, 
que ce serait étre fon pour un autre tour de folie, 
de n’éètre pas fou »; cioè nell’irrazionalità (paz- 
zia) universale e connaturata alla mente umana, 
stante vale a dire il fatto che la mente non coin- 
cide o inerisce coll’inesteso punto centrale unico 


(') Reflexions ou Maximes, CCVII. 
(*) Gltick, vol. I, p. 133. 
(5) Pensées, 414, ed. Brunschvigg. 
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di ragione, pazzia sarebbe pretendere di possedere 
una mente che vi inerisse, seppure, inoltre, fos- 
se possibile aver un criterio per determinare 
quando a quel punto centrale (supposto che esso 
esistesse) una mente inerisce e quando no. 
Giacchè tale criterio non c'è. Prendiamo un’an- 
titesi estrema. La visuale del teppista, pel quale 
l’unica vita da vivere è quella notturna e losca di 
ozio, di sangue, di vizio, e quella dell’ordinario 
ben costumato cittadino e padre di famiglia. Qui 
pochi saranno disposti a riconoscere che entrambe 
queste visuali, viste dall’interno, appariscano ra- 
zionali, e chela seconda per giudicare della prima 
possegga solo un metro in nulla superiore a quel 
che possiede la prima per giudicare la seconda, 
cioè un modo di vedere soggettivo, un individuale 
parere. Qui si griderà facilmente che è evidente, 
che è indiscutibile, che solo la seconda visuale è 
quella razionale e normale. Ma attenuiamo al- 
quanto l’antitesi. Poniamo di fronte la visuale 
dell’uomo che, vivente nei limiti dell’ordinaria 
correttezza, è abile e pronto a sfruttare senza ri- 
servatezze e scrupoli le occasioni propizie e ama 
vivere la sua vita con larga grossolanità gaudente; 
e la visuale dell’uomo attaccato rigorosamente ai 
principî, non procacciante, alieno da transazio- 
ni od intrighi, che pere in causa di ciò occasioni 
di farsi strada od arricchirsi, e sì attiene ad una 
vita semplice, modesta, ristretta: la visuale del- 
l’uomo « puro », dalle « mani nette ». Qui ere- 
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scerà d’assai il numero di coloro che riconosceran- 
no legittima l’incertezza circa la decisione qua- 
le Belle due visuali sia quella razionale e nor- 
male. Il caso precedentemente addotto, del ri- 
morso del bene, del giudicare, cioè, che noi fac- 
ciamo, ingenuo, sciocco, irrazionale un preceden- 
te atto d’impeccabilità da noi compiuto — con 
erande rilievo il caso di Pafnuzio ©) — sta là a 
SEATAEIOI La stessa « normalità » di pensiero e di 
vita, infatti, non è forse un modo di vedere, una 
« eo »? Non sarebbe, invece, vera l’altra 
visuale? Già solo che l’altro veda così è una ra- 
sione d'incertezza. E non infrequentemente I’no- 
mo « normale », « virtuoso », il « puro », si sente 
assillato dal Mimnbto se non sia egli pazzo, se ve- 
ramente non sia egli che sacrifica Ta vita per delle 
ubbie. La « virtù » del resto, non appena si fa 
fervida, conseguente, tenace (come, ad esempio, 
teoreticamente in un Fichte, o praticamente, po- 
niamo, in nn Savonarola) non diventa essa (e, ti- 
picamente, per uno che si affatica da tempo a se- 
durre una donna, l’ostinata « virtù » di costei) 
un’idea fissa, un’eccentricità, una cocciutaggine, 
una cecità, una pazzia? E se Bruto alla soglia del- 
la morte poteva riassumere l’esperienza conclusi- 
va della sua vita con la famosa frase « o virtù mi- 
serabile eri una parola nuda e io ti seguivo come 
tu fossi una cosa », perchè questo pensiero non 


(*) Cfr. Franck, Théis (ultima parte). 
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potrà balenare come una verità razionale a chiun- 
que altro in una od altra fase dell’esistenza? 
Anche qui colui che ha pronunciata la parola 
insuperabilmente risolutiva è stato Pascal €). 
« Ceux qui sont dans le derèglement disent à ceux 
qui sont dans l’ordre que ce sont eux qui s’éloi- 
enent de la nature, et ils la croient suivre; com- 
me ceux quì sont dans un vaissean croient qui 
ceux qui sont au bord fuient. Le language est 
pareil de tous còtés. II faut avoir un point fixe 
pour en juger. Le port juge ceux qui sont dans un 
vaisseau; mais où prendrons-nous un port dans 
la morale? ». La mancanza del « porto », del punto 
fisso universalmente riconosciuto di riferimento, 
è ciò che impedisce di decidere quale dei nostri 
eterogenei e incomunicabili mondi spirituali coin- 
cida con la razionalità, anzi se uno solo vi coin- 
cida. 

Ma, per di più, si osservi. Dove noi siamo as- 
solutamente certi di essere nella verità e nella 
razionalità, dobbiamo ritener fuori della ragione, 
ossia pazzo, chi la pensa diversamente. E, infatti, 
quanto più siamo certi della verità d’una nostra 
idea tanto più riteniamo così. Se riguardo a ta- 
lune nostre idee su cuì altri dissentono da noi, 
ammettiamo che anche quelle di questi altri po- 
trebbero essere vere, cioè che essi non sono pazzi 
professando idee diverse dalle nostre, vi sono casì 


(') Pensées, 383, ed. cit. 
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in cui questo non possiamo ammettere. Vi sono 
casi, vale a dire, in cui scorgiamo l’idea contra- 
ria alla nostra come assolutamente incompatibile 
con la ragione, contraria all’essenza di questa. 
Potrò ammettere, per esempio, che senza essere 
pazzi, si possa dare delle contraddizioni un’inter- 
pretazione diversa da quella che qui svolgo. Ma mi 
sarà assolutamente impossibile di ammettere che 
si possa ritenere per vero questo o quel dogma 
di religioni positive — poniamo quello che un 
Dio sia diventato uomo e che mediante un’azio- 
ne magica sacerdotale si reincarni ogni giorno nel 
pane azimo — senza essere (almeno in una certa 
sfera, chè v’è una pazzia parziale) del tutto fuori 
della ragione, del tutto pazzi. Qui non potrò a me- 
n0 di pensare con Spinoza ©’) che si tratta di «ab- 
surdos errores », di « hujus Ecclesia horrihilia 
secreta, que, quo magis rect:e Rationi repugnant, 
co ipso intellectum trascendere credis». Qui dun- 
que incorre una sfida a morte tra mente e mente. 
tra ragione e ragione. O è pazza la ragione in 
colui che ritiene per vere tali cose, o è pazza la 
ragione in me che è certa che per ritenerle vere 
bisogna essere pazzo. Pure anche qui, gli aderenti 
a queste idee, sono certi della verità di esse, e con- 
siderano aberranti coloro che la negano, e dicono 
con Pascal ©: «Que je hais ces sottises (cioè 
pazzie) de ne pas croire l’Eucharistie! ». Ciascu- 


(') Ep. LXXVI. 
(*?) Pensées, 224 (ed. cit.). 
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na ragione accusa l’altra di irragione, è certa che 
l’altra è irragione. Alla mia pare pazzia la ra- 
gione dell’altro, a quella di costui pare pazzia la 
ragione mia. Quale prova più decisiva che, pro- 
prio per giudizio di tutte le menti, di tutte le ra- 
gioni, non v'è una ragione, non v’è una ragione 
una, ossia non v’è la ragione? Che l’unico ele- 
mento di universalità, di comunità, ossia vera- 
mente di certezza, che v’è nella ragione, è que- 
sto qualificare che essa fa sè medesima, per ope- 
ra di ciascuna ragione riguardo a ciascun’altra. 
di irrazionalità? 

Che se gli esempi che ho dati a sostegno della 
mia argomentazione sembrassero triti e superfi- 
ciali, ci si immerga un momento nella concezione 
della storia umana che ci offre il genialissimo li- 
bro dello Spengler ©), uno dei più atti a rompere 
le incrostazioni intellettuali consuetudinarie. Si 
apprenda colà che non c’è nè un’umanità, nè una 
storia dell’umanità, ma solo fasì di civiltà uma- 
na, esistenti distinte e staccate l’una dall’altra 
come i vari organismi animali e vegetali, che per- 
corrono ciascuna il loro ciclo di vita, alla fine del 
quale muoiono definitivamente, senza che nulla 
trapassi e riviva da una di esse in un’altra, e cia- 
scuna delle quali ha la propria verità, la propria 
filosofia, la propria matematica, limitate ad essa, 
valevoli solo per essa, e che muoiono con essa. Si 


('*) Der Untergang des Abendlandes, vol. I (1923) pag. 28, 
31, 33, 62, 128; vol. II (1922) pag. 32, G2 ce seg.; e passim. 











Il, SIGNIFICATO DELLE CONTRADDIZIONI 89 


apprenda a considerare queste fasi di civiltà, os- 
sia la storia universale, liberandosi dal nostro 
« casuale punto di osservazione ». F si compren- 
derà allora che non bisogna prendere le verità 
«occidentali » per verità universali; che « uni- 
versalità è sempre una conclusione falsamente 
tratta da sè agli altri »; che « per il vero cono- 
scitore degli uomini non ci sono punti di vista 
assolutamente giusti o falsi»; che di fronte a 
questa LOT storica comparata non rimane 
se non la possibilità dello scetticismo, cui, anzi, 
essa potenzia grandemente rispetto a quello an- 
tico non storico. Si comprenderà, insomma, che 
come attraverso le menti individuali non corre 
il substrato comune d’una ragione una, della ra- 
sione, così, se allarghiamo il nostro sguardo a 
quegli organismi infinitamente più grandi che 
sono le fasi di civiltà umana, scorgiamo che nep- 
pure attraverso ad esse, poichè ciascuna di esse 
ha il proprio incomunicabile mondo spirituale, la 
propria incomunicabile ragione, corre una ra- 
gione una, che neppure su di esse, cioè, domina 
quell’una ragione che solo potrebbe dirsi la ra- 
gione. 

In altre parole. Perchè sì potesse stabilire che 
o se le menti ineriscono alla ragione, occorrerebbe 
uno di questi due fatti: o che la ragione fosse un 
oggetto o modulo extramentale riconosciuto come 
RIEIO su cui le menti possono controllarsi e in 
confronto del quale essere giudicate; ovvero che 
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le menti fossero tutte e su tutti 1 punti intera- 
mente une, assolutamente d’accordo. 

Si noti che i due fatti ne formano in sostanza 
uno solo. O, detta altrimenti: sia che si prenda le 
mosse dall’oggetto, dal contenuto, dalla materia, 
sia che si prenda le mosse dal soggetto o dalla 
forma, la situazione è sempre la stessa. Nel primo 
caso, occorre che l’accordo delle menti vi sia nel 
riconoscimento d’un contenuto o materia (d’al- 
cunchè che la forma trova dinanzi a sè, che le è 
dato) come vero, bello, bene. Nel secondo caso 
occorre che tale accordo vi sia in ciò che, come 
tale, la forma stessa dal suo seno genera. L’ac- 
cordo delle menti è, nell’uno come nell’altro caso, 
la condizione necessaria perchè si possa dire che 
alcunchè è conosciuto con validità di assolutezza. 
ossia come la ragione. 

E poichè (quantunque sembri impossibile che 
un fatto così palmare come questo, che certezza, 
verità, ragione c’è solo dove c’è l’accordo delle 
menti, possa essere revocato in dubbio) invece 
i dogmatici non solo lo impugnano, ma non sì 
peritano di volerlo far apparire come una pueri- 
lità o una ridicolaggine; poichè essi vi oppongono 
in sostanza, lo spinoziano ©) « verunì index sui et 
falsi » (fingendo di non vedere che la mancanza 
d’ogni criterio per l’applicabilità di tale principio 
è dimostrata proprio dalle righe immediatamente 


(?) Ep. LXXVI. 
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precedenti con cui Spinoza vi perviene, nelle qua- 
li egli asserisce di esser certo della verità della 
sua filosofia « eoden modo ac tu scis, tres an- 
gulos trianguli, aquales esse duobus rectis »: 
donde risulta che quel principio diceva a Spinoza 
che la medesima apoditticità, costringente logi- 
camente tutte le ragioni, che hanno gli Elementi 
di Euclide, la verità eterna e immutabile, era 
posseduta dalla sua dottrina) — così non sarà 
inutile ricordare come il fatto che certezza, ve- 
rità, ragione v'è solo dove le menti sono una- 
nimi, è un caposaldo esplicitamente posto dallo 
stesso Kant. Non solo, infatti, questi, nelle prefa- 
zioni della Critica della Ragion Pura, dice che un 
campo di sapere dove «non è possibile render 
concordi i diversi collaboratori sul modo col qua- 
le debba esser perseguito lo scopo comune » è in 
istato di « semplice brancolamento »; e, constata- 
to che in tale condizione si trova la metafisica (al 
contrario della logica. la quale dimostra il suo 
carattere di veri-Sffenza in ciò che da Aristotile 
in poi « non ha dovuto fare nessun passo indie- 


tro» e «non ha potuto fare nessun passo iu- 
i . oa - ve”. ì 

napai »), si propone di ridurla a scienza che la 
cia rap e C) CHE 

posterità non abbia più se non da adattare « per 
la maniera didascalica alle sue vedute, senza 
però poter accrescerne minutamente il contenu- 
to », a scienza che rimanga « come un utile pos- 
sesso al quale nulla potrà essere aggiunto ». Non 
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solo. Chè, altresi, altrove Kant ‘© ancor più 
esplicitamente dichiara che «la verità, riposa 
sull’accordo icon l’oggetto, rispetto al quale per 
conseguenza i giudizi di tutti gli intelletti devono 
(miissen, si badi) essere d’accordo », e che «io 
non posso affermare nulla, (cioè esprimere alcun- 
chè come un giudizio necessariamente valevole per 
ognuno), tranne ciò che opera una convinzio- 
ne » l°*. Ed ecco così, il principio della necessità 
dell’accordo delle menti per la verità, la certez- 
za, la ragione, autorevolmente suffragato, quan- 
tunque sia cosa penosa e pietosa constatare che di 
suffragarlo con l’adduzione di autorità vi fosse 
bisogno. 

Ma ora dunque, nè l’uno nè l’altro dei due 
fatti dianzi prospettati ha luogo: nè è la ragio- 
ne un modulo extramentale con cui le menti, in- 
discutibilmente, indisconoscibilmente, possano e 
debbano confrontarsi, misurarsi, controllarsi; nè 
le menti sono d’accordo. 

Allora, la posizione in cui noi ci troviamo resta 
perfettamente chiarita dal seguente esempio. 

Quando i nostri orologi non concordano tra di 
loro, noi possiamo conoscere l’ora che è, e retti- 
ficarli su questa, perchè questa noi la constatia- 
mo in un fatto esteriore ai nostri singoli orologi, 
riconosciuto indiscutibilmente come quello su cui 


(*) Kr. d. r. V.; ed. or. p. 848. 
(*) 26. pag. 849. - Cfr. anche: ScropenHauer, Grundlage 
der Moral, $ 6 in fine (Sam. PWerke, ed. cit., vol. II, p. 621). 
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i nostri orologi devono misurarsi e controllarsi, 
e che giudica obbiettivamente di questi, stabi- 
lendo quale è giusto e quale sbaglia: il moto de- 
gli astri. Ma supponiamo che tale fatto esteriore 
ai nostri orologi, destinato al controllo di questi, 
non esistesse, e che i nostri orologi continuassero 
a discordare. Come potremmo allora, in mancanza 
di quel fatto esteriore obbiettivo e nel discordare 
dei singoli nostri orologi, conoscere l’ora che è? 
Ora questo appunto è il caso delle nostre ragio- 
ni. Non c’è l’oggetto esterno ad esse, l’esterno 
modulo-ragione, su cui controllarle e che le giu- 
dichi, ed esse discordano fra di loro. Come cono- 
scere l’ora che è della ragione? 

Ma questo è ancora dir poco. Nel discordare 
dei nostri orologi, e supposto inesistente il fatto 
esterno ad essi con cui eontrollarli, si potrebbe 
mai dire che c’è l’ora che è? E quale dunque sa- 
rebbe? Quella del mio, del tuo o del suo orologio? 
Così per le nostre ragioni. Nel discordare di esse, 
e mancando il fatto o modulo-ragione esterno di 
controllo, poco è chiedersi: come si fa a conosce- 
re l’ora che è della ragione? Bisogna invece chie- 
dersi: poichè esse, senza possibilità di controllo 
per opera d’un modulo esterno, discordano, si 
può mai dire che c’è l’ora che è della ragione? 
Ossia, che c’è la ragione, il punto determinato, 
centrico, in cui la ragione stia e consista? 

In pagine precedenti ho lasciato tacitamente 
correre la supposizione dell’ammissibilità di que- 
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sto punto centrico, unico, inesteso (cioè senza 
latitudine e deviazioni) soltanto nel quale la ra- 
gione può consistere. Non si sa se e quando le ra- 
gioni vi ineriscano, si «liceva allora; il che per- 
metteva di supporre che, pur non sapendosi ciò, 
però esso esistesse. L’ultima parte dell’indagine 
costringe invece a concludere che esso — ossia lu 
ragione — non c'è. Poichè su tutte le questioni, 
grandi e piccole, la ragione non potrebbe essere 
che una, quella, e poichè invece su tutte le que- 
stioni le nostre menti divergono, questo fatto 
della divergenza non vuol già dire soltanto che 
esse tutte, o tutte meno una (che però, in 
ogni modo, non si sa quale sia) escon fuo- 
ri dal punto della ragione; ma vuol dire che 
questo punto di ragione, ossia la ragione, non 
c’è, precisamente come, nel divergere dei nostri 
orologi (supposto soppresso il fatto esterno che 
serve a controllarli) non c’è più l'ora che è. 

Si noti che questa e nient’altro è l’essenza e la 
molla di tutto il profendo e appassionato pen- 
siero di Pascal. Cioè: la mente umana non può 
uscire da una situazione di assoluto pirronismo; 
essa non può affatto sapere dove sia la verità e 
la ragione. Solo la rivelazione le dice ove que- 
ste sieno; la rivelazione è dunque l’unica Ancora 
in quel mare di pirronismo in cui senza di essa 
la mente non può non trovarsi, che senza di essa 
è lo stato necessario della mente, la sua unica ve- 
rità. I due termini fissi del pensiero pascaliano 
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sono: lo stato per la mente umana di totale in- 
conoscibilità, anzi inesistenza della verità (pir- 
ronismo), ed il fatto extramentale della rivela- 
zione da parte di un’autorità indiscutibile e supe- 
rumana che da alla mente umana la verità (l’ora 
che è). Se non ci fosse quest’ultimo fatto, non 
rimarrebbe se non il primo. — E Pascal ha vednto 
del tutto giusto. Egli ha scorto con rara chiarezza 
che gli orologi della mente, discordando, hanno 
bisogno d’un fatto esterno per regolarsi, che sen- 
za tale fatto esterno non c’è più per la mente 
l’ora che è. Tale fatto esterno egli lo aveva, si- 
curo, sfolgorante: la rivelazione. Tolto questo, la- 
sciata a sè la mente umana, considerata la mente 
umana in sè sola, nel suo divergere, uell’impos- 
sibilità d’avere un punto fermo, egli riconosceva 
che non rimaneva se non l’altra alternativa: lo 
scetticismo. O lo stabile, fisso, preciso punto d’o- 
rientamento, comunicato, con autorità, contro cui 
non è possibile sollevare nessun dubbio, alle men- 
ti umane da un’intelligenza l’infallibilità della 
quale è assicurata, e che è quindi sottratto alle 
discussioni e alle divergenze delle menti umane 
medesime; ovvero, precisamente in forza di tali 
discussioni e divergenze, la necessità di ricono- 
scere che non v’è nessuna cosa (tocca da queste) 
di cui si possa dire che sì conosce, che si sa. Cioè: 
o scetticismo o rivelazione. Il dilemma è esat- 
tissimo. Io lo accetto in pieno. Naturalmente po- 
co tempo è bastato perchè la scelta tra i suoi due 
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termini venisse decisa. Caduta definitivamente, 
come modulo di verità, la rivelazione, è lo stesso 
Pascal che ci dice che non rimane se non lo scet- 
ticismo, l’inesistenza della verità, l’inesistenza 
dell'una ragione. 

Non esiste la ragione. questo punto centrico a 
cui le menti ineriscano o possano inerire: que- 
sta entità o attività (stessa cosa), che, superiore e 
precedente ad ogni singola mente, fluisca ed ope- 
ri in tutte le menti e, non già sia fatta esistere 
dalle singole menti, ma sia essa che come menti 
le fa essere. Non, esiste la ragione. Esistono solo 
le ragioni. Not esiste nonno esistono solo opi- 
nioni (66601) — Tale, img la conclusione a 
cui io pervengo. « Opinioni », come, per bocca 
di Didimo Chierico, e in conformità a tutto il 
pensiero genuinan:ente italiano, pronunciava an- 
che il Foscolo ©‘). E quando i dogmatici, i razio- 
nalisti, gli idealisti, gli « illustri saggi » nietzschia- 
ni, cercano di sfuggire a questa conclusione fa- 
cendo capo, in una o nell’altra forma, al concetto 
che nel Windelhand l° si esprime con l’asserire 
una coscienza normale (« Normalbewusstsein »), 
i valori valutati dalla quale come valori sarebbe- 
ro ciò che obbiettivamente ha valore, essi ricorro-. 
no ad un espediente che si ha diritto di chiamare 
filosoficamente miserabile : perchè chi pensa e de- 
termina quale sia questa « coscienza normale » se 























(*) Notizia intorno u Didimo Chierico, VII. 
(*) Einl. in die Philosophie, p. 255. 
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non, ancora, un criterio, un sentimento, un pa- 
rere individuale, cioè un giudizio soggettivo, 
un’« opinione »? Che cosa parla dunque per mez- 
zo di questa « coscienza normale » se non, sem- 
pre, la mia opinione? 

Ma che altro ha detto un razionalista come Spi- 
noza? Egli scrive ‘): «Homines pro dispositione 
cerebri de rebus judicare, resque potius imaginari 
quam intelligere. Res enim si intellixissent, ille 
omnes, texte Mathesi, sì non allicerent. ad mini- 
mum convincerent ». Cioè: se gli uomini capis- 
sero, se in essì ci fosse la ragione, ciò si atteste- 
rebbe col fatto che tutti avrebbero circa tutte le 
cose l’identica convinzione, che tutti pensereb- 
bero medesimamente; poichè ciò non è, vuol dire 
che essi non hanno la ragione (intelligere), ma 
solo immaginazioni, opinioni (imaginari). È che 
altro può dire il positivismo, quando esso sia con- 
seguente e non già, per non suscitare le antipa- 
tie del volgo leggente, per paura delle parole, o 
per altri consimili rispetti umani, si arretri dal- 
l’andar sino in fondo del suo pensiero? Poichè 
(come giustamente dice il Windelband (°) se 
l’« empirismo viene sviluppato con completa con- 
seguenzialità esso deve finir per diventare sog- 
gettivismo e scetticismo », e in linea di fatto noi 
vediamo che « lo scetticismo empirico ) )di Hume 


(') Eth. I, App. 
(*) Die Geschichte d. n. Philos. 1922, vol. II, p. 43, vol. 1, 
p. 346. 
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è « il vero ed unico padre del positivismo »; e co- 
me precedentemente aveva, con uguale esattezza, 
osservato il Ravaisson ©’, lo scetticismo (di Mill) 
discende a giusto titolo dal positivismo di Comte. 
Ora, infatti, quando Ardigò ©) descrive la ra- 
gione (il pensiero) come la fiamma che, mentre 
sembra costante e sempre quella, in realtà è co- 


) enC stituita ad ogni momento dalla combustione di 


sempre diverse molecole d’ossigeno; come la 
fiamma che cresce e diminuisce, si alza, s’abbas- 
sa, si spegne, lingueggia qua e là; quando usa 
per il pensiero questo paragone della fiamma che 
gli idealisti, nella loro incoscienza, hanno tanto 
deriso, mentre è poi quello stesso con cui una del- 
le più antiche e profonde concezioni religiose, il 
buddismo, preferisce appunto definire la vita 
in generale e la coscienza in particolare (); quan- 
do paragona la ragione (il pensiero) al mutabile 
lampeggiamento che sì sprigiona tra le nubi, o 
ad una «meteora passeggiera con intensità e 


(*) La Philosophie en France au XIX siècle (1860), pag. 65. 

(?) /IL vero, Cap. XIII; 1! fatto psicolagico della Percezio- 
ne, P. III, 27; La scienza sperimentale del pensiero, ll, 2; La 
relatività della logica umana, V e VI 

(*) Cfr. Orvennerc, Buddha, p. 301 e seg. Di questo libro 
capitale c’è ora una bella traduzione e bella edizione italiana 
(Milano, Corbaccio); qui e in seguito però i riferimenti sono 
fatti all’ediz. tedesca, Cotta, Stuttgart e Berlino, 1923. Grimm, 
Die Lehre des Buddlia (Monaco, 1922), p. 55 e seg.; DAHLKE, 
Buddhismus als Weltanschauung (Lipsia, 2* ed.), p. 51 e seg.; 
DaHLKE, Buddismus als Religion und Moral (Monaco, 1923): 
io, « brennen ». « Verbrennungsprozess », p. 112, 116, 254, 258 
e passim. 
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forme varianti ad ogni istante », o alla fermen- 
tazione « non causa, ma effetto delle miscele fer- 
mentabili » ; e quando, in seguito a ciò, rileva che 
« cambiandosi lo stato del sentimento si cambia 
del pari la ragione del vero e del falso, del giusto 
e dell’ingiusto »; — che cosa dice egli di diffe- 
rente da quel che dico io con l’espressione che 
non, esiste la ragione, ma solo pensieri diversi, vi- 
suali molteplici, opinioni. varie, per. nulla. attra- 
versati, permeati, dominati, fatti esistere da una 
ragione una? E unicamente in tal guisa, si badi, 
il pensiero è veramente soltanto un « farsi » an- 
zichè una cosa « fatta »; non in mano degli idea- 
listi che pretendono mettere insieme il « farsi » 
del pensiero con una qualsivoglia assolutezza della 
ragione o dello spirito, fingendo di non vedere 
l’antitesi insormontabile (o il giuoco d’equivoco 
verbale), che v’è in tale abbinamento. Poichè se 
si tratta davvero unicamente d’un « farsi », che 
c’è solo nell’assoluto presente del suo « farsi », 
bisogna che questo « farsi », questa « fermenta- 
zione », avvenga in modo del tutto individual- 
mente libero e indipendente in ogni punto sin- 
golo del suo « fermentare » (in ogni mente). Se 
davanti ai singoli punti del « fermentare » sta. 
una tavola della legge della fermentazione (ra- 
gione assoluta, la quale dunque nell’idealismo 
odierno, è l’identica cosa dell’intellectus agens 
dei filosofi medioevali e particolarmente degli av- 





100 LA FILOSOFIA DELL'ASSURDO 


verroisti) (); se una « specie intenzionale » di fer- 
mentazione (spirito assoluto o intellectus agens) 
costituisce il prius d’ogni punto fermentante, ciò 
che sì incarna in tutti e li fa fermentare tutti; se. 
per dirla con Ardigò, è la preesistente qualità 
occulta, energia potenziale, wirtus, o attività 
« fermentazione » (ragione assoluta), la causa 
delle singole miscele fermentanti (singole ragioni 
o menti) e non ciascuna di queste la causa che 
quella in ciascuna indipendentemente, singolar- 
mente e variamente si produca; allora, si voglia 
o no, non si tratta solo d’un « farsi », ma davanti 
ad ogni punto del « farsi » c’è qualcosa di « fat- 
to ». E quando poi l’Ardigò nega ©’ che il vero 
sia un fatto extrapsichico per la medesima ragio- 


me per cui non esiste un caldo trascendente e 


assoluto all’infuori dei singoli fenomeni di ca- 
lore avverantisi nei singoli corpi; quando affer- 
ma insomma che non esiste il vero ma i feno- 
meni psichici di verità, come non esiste il caldo 
ma i corpi caldi; quale è la couclusione a cui da 
ciò non si può non pervenire se non quella ap- 
punto che non c’è verità, ma solo i nostri vari, 
singoli, individualmente generantisi fenomeni 
psichici di verità, cioè le nostre personali, sog- 
gettive, diverse, contrastanti, irreconciliabili « ve- 
rità », le quali, appunto perchè si negano a vi- 


(') Cfr. WinpeLBanp, Lelrbuch d. Gesch. d. Plilos, $ 27, 


. 


(3) Il Vero (Op., vol. V, p. 27). 
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cenda, sono altresi « non verità », semplici « opi- 
nioni »? 

E bisogna finalmente render ben chiaro a se 
stessi, fuor degli equivoci in cui si ama spesso 
lasciar fluttuare il proprio pensiero che cosa si- 
gnifica credere che esiste la verità, la ragione. 
— Peri positivisti, anzitutto. Se esiste la ragione, 
la verità, una, tipica, quella, principio unico su- 
periore che domina, controlla, informa le sin- 
gole menti, allora essa non può essere il prodot- 
to dell’organo cerebrale, ma dev'essere un prin- 
cipio, un’energia, un’attività, un soffio, una fa- 
‘ cella (si chiami come si vuole) immateriale, idea- 
le, eterno che si incarna nei nostri organi cere- 
brali e di cui questi sono lo stromento e alme- 
no la condizione. Dunque si cade nell’idealismo. 
Altrimenti, se la ragione è il prodotto dell’orga- 
no cerebrale, ossia dei singoli organi cerebrali, 
vi sono le ragioni e le verità, non la ragione. 
— Poi, per gli idealisti e i positivisti msieme. Se 
esiste una certa cosa, o attività, energia ecc., non 
riducibile alle singole e diverse menti individuali 
(ai loro pareri), non semplice prodotto vario e 
indipendente di ciascuna di esse, bensì superiore 
ad esse, universale, che, come sempre quell’ una, 
prende dimora nelle singole menti, ed è ciò che 
le costituisce e le fa vivere come menti; questo 
alcunchè, quando anche si chiami coscienza tra- 
scendentale o spirito, non è nulla di diverso dal- 
l’anima sostanziale degli scolastici, quid imma- 
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teriale che movendo dal di fuori del tempo e del- 
lo spazio, prende stanza nei nostri corpi, conser- 
vando in tutti le stesse essenziali proprietà. Che 
cosa, infatti, finisce per essere l’anima-sostanza 
degli scolastici se non una scintilla, o principio, 
o motore ideale eterno, non spaziale e non tem- 
porale, di logica e di morale, di vero e di bene, 
che non già è (cioè non possiede le note percetti- 
ve le quali unicamente sono per noi le note del- 
l’essere), ma piuttosto possiede solo (per ricorre- 
re ad un concetto del Lotze) l’esistenza ideale, 
eterna, immutabile di valore-ragione, di valore- 
bene? O che cosa, tranne (come scrive un valente 
espositore contemporaneo della scolastica) « the 
ultimate principle by which we feel, think, and 
will» ©), credono che sia l’anima-sostanza, che 
cosa tranne (anzichè un occulto substrato) il puro 
e semplice carattere dell’esistere, tale quale la 
« coscienza trascendentale », per sè e senza di- 
pendere da alcunchè d’altro ©), credono che sia 
la sua sostanzialità, coloro che ritengono d’aver 
cancellato essa anima-sostanza perchè a questa 
parola hanno sostituito l’altra parola di spirito 
o coscienza trascendentale, e che ritengono di 
averla respinta, mentre tengono fermo al pensie- 
ro che esiste la verità e la ragione? — Più deci- 
samente: l’affermazione che esiste lo verità e la 


(*) Mauer, Pychology empirical and rational È (Londra, 
1913), p. 461. 
(*) Id., ib., p. 462. 








Po, vuo HM Aqpod ti 


dA 


+= 
Pa 
ua 


3, SIGNIFICATO DELLE CONTRAUDIZIONI 105 


ragione non è che l’inconscia :sopravvivenza ata- 
vica dell’animismo, della credenza primitiva in 
un’entità aeriforme dimorante dentro di noi, 
quella credenza « che i popoli indoeuropei hanno 
recato seco dai loro primitivi stadi di evoluzio- 
ne » (). La ragione (verità), come qualcosa d’as- 
soluto, d’uno in tutti e che ogni ni mente ha o deve 
avere, di universale, di imperante su tutti e in 
tutti inserentesi, in tutti uguale, in tutti quel- 
luna (e non già come alcunchè di generato va- 
riamente e con diverse e fuggevoli accidentalità 
dagli organi cerebrali, e quindi divergente, in- 
certa, soggettiva, ossia non-ragione) non è che 
l’ultima elaborazione, e vaporizzazione, di ciò 
che era per i primitivi l’« anima »; ossia è una 
superstizione atavica, come i démoni, il iabù o 
la stregoneria, che, attraverso mutata denomi- 
nazione, ci siamo trascinati dietro e ci è rimasta 
radicata nel sangue. 

Un filosofo irrazionalista e pessimista espres- 
se una volta in forma estrema questa negazione 
della ragione, con la teoria della pazzia dell’asso- 
e Cona dello Spirito assoluto in tan- 
ti spiriti individuali discordanti fu il diventar 
pazzo dell’Assoluto, come è pazza una coscienza 
individuale che si dirompe in idee che non pos- 
sono più coordinarsi tra di loro, ossia si frantu- 
ma in tante coscienze separate non aventi più 


(') Otvenperc, Die Religion des Veda (1923), p. 523. 
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un centro d’unità. Voglio, tale negazione della 
ragione, esprimerla a mio modo in forma estrema. 
Perchè discorriamo? La parola, si dice, è l’e- 
spressione della ragione, è sorta ad un parto 
con la ragione. Ma non sarebbe essa piuttosto 
l’indice dell’irragione e della pazzia? Noi discor- 
riamo per comunicarci a vicenda le nostre idee, 
cioè perchè abbiamo idee diverse. Ma se nelle 
menti dimorasse la ragione, cioè la ragione una, 
penseremmo tutti, sempre e su ogni argomento, 
la stessa cosa, e perciò non avremmo nulla da 
comunicarci, e perciò non parleremmo. Nell’E pi- 
tre a Lucien che Fontenelle premette ai suoi spiri- 
tosi Dialogues des Morts, egli dice di questi: « Je 
croirois mème sans peine qu’ils devroient ètre as- 
sés éclairés pour convenir de tout les uns avec les 
autres, et par conséquent pour ne se parler pres- 
que jamais: car il me sembre qu'il n’appartient 
de disputer qu’à nous autres ignorans qui ne 
decouvrons pas: la vérité; de mème qu’il n’ap- 
partient qu’à des aveugles, qui ne voient pas le 
but où ils vont, de s’entre-heurter dans un che- 
imin ». Che la mente abbia prodotto la parola — 
il mezzo o ponte di comunicazione (ma comuni- 
cazione che serve, non già a unificare, bensì solo 
a notificare il distacco, e spesso ad accrescer- 
lo) () — è la prova, non già che nella mente al- 


(*) Cfr. RensI, La filosofia dell’ Autorità, $ 1. 
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berghi la ragione, sibbene che le menti umane 
nel loro insieme vivono nella scoordinazione e 
nell’irrazionalità : precisamente come la presenza 
di ponti indica che la regione è accidentata, che 
vi sono burroni, abissi, tagli e distacchi tra un 
luogo e l’altro. Gli animali, quasi per intero im- 
mersi nel profondo livellamento della natura, in 
quella sua inconscia centrale unità, dalla quale 
lo spirito, col sollevarvisi sopra dividendosi in 
innumeriì canali di spirito, sì staccò per sempre, 
gli animali non parlano. Non si parlerebbe in un 
concilio di Dei, perchè, se fossero veramente 
Dei, tutti avrebbero l’ identica mente, l’identico 
ciò costituente il contenuto della mente d’uno di 
essi costituirebbe il contenuto della mente di 
tutti gli altri. 

Ma perchè si potesse pensare tutti la stessa 
cosa, perchè il contenuto di tutte le menti po- 
tesse essere identico, occorrerebbe che il mondo 
fosse assolutamente uniforme, identico a sè, wn0; 
e quindi, anche perciò, occorrerebbe altresì che 
la mente fosse assolutamente una, una sola, che 
esistesse un’unica mente. Ma mondo uniforme, 
identico, uno significa (come chiarirò meglio 
più oltre) mondo inesistente, non-monde. È, del 
pari, mente perfettamente una significa non- 
mente. Una mente unica ed una, la ‘mente d’un 
Dio, non potrebbe, infatti, pensare. Chè il pen- 
sare è un discorrere o dialogizzare interno, un 
passare da un’idea ad un ‘altra, abbandonarne 
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una, scoprirne una nuova. Tutte cose che rende- 
rebbero una mente non più perfettamente iden- 
tica a sè ed una, tutte cose inammissibili nella 
mente d’un Dio, Quell’unità delle menti, che la 
razionalità esige, rende dunque impossibile il 
mondo e la stessa mente; e, viceversa, l’esistenza 
del mondo, della mente, del reale, ha come sua 
necessaria conseguenza e condizione (ci imbat- 
teremo in seguito in una conclusione conforme) 
quella diversità e divergenza delle menti in cui 
consiste l’irrazionalità. — E, del resto, neppure 
vivere un Dio potrebbe: che lo stesso vivere è 
passaggio da uno stato ad uno diverso, è è diventar 
continuamente ‘altro da ciò che si è, e senza que- 
sto passaggio e diventar altro — incompatibile 
in Dio — c'è la stasi e la morte. Dio, se esistes- 
se, non potrebbe essere che la natura più im- 
mobile e morta, la cosa più cosa che si possa 
immaginare. Ovvero la natura più morta, la co- 
sa più cosa, questa è Dio. 

Ma che, dunque, nelle nostre menti non al- 
berghi la ragione, che (neppure in esse) la ra- 
gione non esista, non può far meraviglia; poichè 
le nostre menti sono il prodotto di quella realtà 
che s'è precedentemente visto non essere suscet- 
tibile di valutazione razionale, cui la categoria 
razionale-irrazionale non trova applicazione. So- 
no salito da tale realtà alla mente. Ridiscendo 
ora un momento dalla mente alla realtà. Questa, 
ho detto, si sottrae all’applicazione della cate- 
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goria razionale-irrazionale. Ma bisogna ora espli- 
citamente aggiungere che, a stregua della nostra 
visuale («ragione »), essa risulta assurda. 

Vano è_jl_ tentativo di interpretare la realtà 
come spirito (nel senso preciso della parola: 
spirito cosclente.0.i0). Vi osta, non fosse altro, 
l’incancellabile presenza d’una vita animale e 
vegetale, che non può farsi passare per nostro 
fenomeno, che ha indubbiamente esistenza di 
realtà in sè, e non è spirito (in quel senso: tran- 
ne che per opera di frasi di proposito .inganna- 
trici). Se si può applicar qui un'espressione di 
Spinoza (), lo spirito (intellectus) appartiene al- 
la natura naturata non alla natura naturante, 
ossia (per usare la proposizione con cui il 
Fischer ‘© schematizza questa parte della fi- 
losofia spinoziana) « ad Dei naturam neque 
intellectus neque voluntas pertinet ». Più giu- 
sto è, col Bergson e col Simmel, interpreta- 
re la realtà come pila (e se, quando si di- 
ce che è spirito, per c« spirito » s’intende, 
non «spirito » nel senso suo proprio anzidetto, 
ma semplicemente « vita », la questione è di pa- 
role); come impulso o «slancio » vitale cieco, 
che solo subordinatamente in qualche sua ristretta 
estrinsecazione (l’uomo) prende l’aspetto anche 
di «spirito ». È, tale concezione dell’universo co- 


(*) Eth., I, Prop. XXXI. 
(7) Gesch. d. n. Philos, V ediz., vol. II, p. 376. 
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me d’una cosa viva, quella che già affermò Bru- 
no ©). « Mi par che detraeno alla divina bontà e 
all’eccellenza di questo grande animale e simula- 
cro del primo principio, quelli che non vogliono 
intendere nè affirmare il mondo con gli suoi mem- 
bri essere animato. Sia pur cosa quanta piccola e 
minima sì voglia, ha in sè parte di sostanza spi- 
rituale; la quale, se trova il soggetto disposto, si 
stende ad esser pianta, ad esser animale, e riceve 
membri di qualsivoglia corpo, che comunemente 
si dice animato: perchè spirto si trova in tutte 
le cose, e non è minimo corpuscolo che non con- 
tenga cotal porzione in sè, che non inanimi. Se 
dunque il spirto, la anima, la vita sì ritrova in tut- 
te le cose, e, secondo certi gradi, empie tutta la 
materia; viene certamente ad essere il vero atto e 
la vera forma di tutte le cose. Quidquid est.animal 
est », (dove, com'è chiaro, per Bruno, « spirito » 
non vuol dire altro che «vita»). È, la medesima 
concezione, in sostanza (e non ostante le opinioni 
contrarie), quella di Spinoza. In lui è veramente 
implicito Bergson, e chi si voglia sforzare di raf- 
figurarsi, quasi a dire in forma visiva, la « natura 
naturans » se la vede diventare dinanzi agli occhi | 
«evoluzione creatrice ». Platone (nel Timeo e nel 
Filebo), Schelling e Fechner professarono la me- 
desima concezione del mondo materiale come di 
un essere animato. Essa si può, nella sua forma 


(') De la Causa, Principio e Uno, Dial. Il. 
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bergsoniana, esprimere così. Quale è il quadro 
che l’evoluzionismo in generale vi suscita dinan- 
z1? Voi vedete la vita cominciata con una forma 
elementarissima, limitatissima, appena accenna- 
ta, un rudimentale protoplasma, plastidule, mo- 
nere. Guardando ora allo sviluppo assunto attual- 
mente dalla vita, nelle sue forme innumerevoli 
e grandemente complesse, scorgete chiaramente 
che vi fu un continuo crescere della vita su se 
stessa, un aumentarsi, uno svilupparsi, un diven- 
tar più, sempre più di quel che era contenuto 
nel momento precedente. È tutto l’universo — 
come attesta il formarsi dei sistemi solari dalle 
nebulose, e lo stesso prodursi in esso di quelle 
forme di vita primitive — tutto l’universo, che 
è così un incessante muoversi e formarsi, non si 
può dunque nella sua totalità pensare che come 
l’ardente fucina della continua autoproduzione 
d’un più di quel che era contenuto nel momento 
precedente, il continuo venir su d’alcunchè che 
non c’era, una creazione dunque, una sovracrea- 
zione, di tutti i giorni, di tutti i minuti. Cioè 
l’intero universo non si può pensare che come 
vita, come organismo vivo, come costituito nel 
suo intimo della medesima attività o « forza » 
del germe che nel suo sviluppo a pianta autodi- 
viene un sempre più. Tale l’idea fondamentale 
dell’« evoluzione creatrice ». La quale dunque si 
distingue però da quella darwinistico-spenceria- 
na essenzialmente per ciò: in quest’ultima c’è, 
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sì, un continuo cambiamento, ma è, per così 
dire, un cambiamento superficiale e più di appa- 
renza che di sostanza, perchè il tutto c’è già fin 
dal principio. Si tratta, per usare l’espressione 
di Ardigò ©), d’una trasformazione di forze an- 
che prima esistenti in qualche forma, sebbene in 
forma diversa da quella di ora (p. es. nella for- 
ma della nebulosa primitiva). L’evoluzione, qui, 
non è che una serie di successive trasformazioni 
di quel tutto che, i in fondo, c’è già, e nulla reca 
fuori che non sia in quello già contenuto. Ma 


\ come « creatrice », nel Bergson, l’evoluzione pro- 


duce invece di continuo qualcosa che prima non 
c'era assolutamente e in nessuna forma, qual- 
cosa di veramente e sostanzialmente nuovo. 

Ora è appunto in questa sua interpretazione 
come vita, interpretazione più d’ogni altra vero- 
simile, che la realtà ci apparisce un assurdo tanto 
più mostruoso. 

Ciò non solo per l’illogicità in cui ad ogni mo- 
mento ci imbattiamo nelle singole formazioni 
organiche: ecco. p. es., nelle forme animali, la 
presenza l’uno accanto all’altro dell'esofago e 
della trachea, cioè di due organi il funziona- 
mento d’uno dei quali costituisce per l’altro un 
pericolo che è mortale; ecco nelle forme vege- 
tali, la contiguità degli organi maschili e femmi- 
nili nel medesimo fiore, mentre poi la fecon- 


(*) p. e. La Morale aci Positivisti, P. I. C. I. 
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dazione tra di essi è anormale e produce un 
individuo intristito, e occorre per la buona ge- 
nerazione la fecondazione incrociata, ossia che il 
polline d’un fiore fecondi il pistillo d’altro, me- 
diante l’opera del vento o degli insetti, queste 
combinazioni stupefacenti, che riempiono molta 
buona gente d’una sconfinata ammirazione per 
la riposta sapienza della natura e che invece in 
realtà non provano evidentemente altro se non 
che tutto si è formato per mezzo del caso più cie- 
co; ecco insomma, quella generale costituzione e 
quell’abituale comportamento della natura, la 
cui illogicità, odiosità, mostruosità fu così pro- 
fondamente sentita ed efficacemente esposta in 
uno scritto postumo da uno dei maggiori pensa- 
tori positivisti, il Mill 0), il quale assomma il suo 
sentimento al riguardo nelle proposizioni: che 
l’ordine della natura « is such as no being, whose 
attributes are justice and benevolence, would ha- 
ve made, whith the intention that his rational 
creatures should follow it as an example », e che 
«all which people are accustomed to deprecate 
as disorder and its consequences, is precisely a 
counterpart of Nature's ways ». Non solo, an- 
cora, per quel che mette in luce il Simmel nel- 
l’ultima fase della sua filosofia, che cioè la vita 


| 


non può vivere se non racchiudendosi entro for. | 


me, e, nell’istesso tempo, per continuar a vive: 


(*) Nature, The utility of Religion and Theism, IM ed. 
p. 25 ce 31. 
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ha bisogno di spezzare incessantemente. le 
forme in cui da sè si chiude e di cui non può fare 
la meno. Non solo per tutto ciò la realtà inter- 
pretata come vita ci si palesa tanto più assurda; 
ma altresì per una considerazione ancor più deci- 
siva,e che colpisce maggiormente la cosa nella sua 
essenza e nel sno centro. 

La vita totale, in cui la realtà consiste, SI 
frammenta o si individua in tante vite particola- 
ri; l’unica esistenza che essa ha, è l’esistenza che 
possiede come queste vite particolari. Ora, ciascu- 
na di tali vite, che sole formano la vita e la realtà, 
ha bisogno di distruggerne altre per mantenersi 
in vita e deve essere da altre distrutta perchè 
queste possano mantenersi in vita. Sono dunque 
tutte mezzi una dell’altra; e quindi mezzi di nes- 
sun fine. Voglio anche qui esprimere in forma 
estrema l’aspetto ingenuo, quasi fanciullesco, 
sotto cui io vedo la cosa. Mi diventa sempre più 
sbalorditiva e violenta l’impressione che la vita 
sia fondata su questo fatto semplicissimo e fa- 
migliarissimo: il mangiare. Perchè, che cosa 
vuol dire mangiare? Che una vita distrugge lie- 
tamente, saporosamente un’altra vita per incor- 
porarsela; che deve distruggerla per conservarsi. 
Ma che vuol dire dunque at per vivere occorra 
necessariamente mangiare, che la vita per reg- 
gersi abbia imprescindibile bisogno del mangia- 

re? Vuol dire che la vita (la realtà) per esistere 
ha bisogno di i distruggere se stessa. Una realtà 
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che si mantiene solo annientandosi, che si affer- 
ma solo togliendosi, che si pone solo negandosi. 
Non è forse ciò, per la nostra mentalità, l’espres- 
sione stessa dell’assurdo? Schopenhauer ©) aveva 
bene avvertito questa intima contraddizione della 
Volontà con se stessa per cui la vita « die Zahne 
in sein eigenes Fleisch schligt », per cui essa 
« sein eigenes Fleisch gierig verzehrt ». Ma assai 
più elementarmente e tangibilmente che non per 
opera dei dolori che reciprocamente ci cagionia- 
mo nella vita sociale (coi quali Schopenhauer 
esemplifica quella sua affermazione), la contrad- 
dizione e l’assurdo sono posti in luce da questo 
fatto normale, fondamentalmente istintivo, pia- 
cevole, «innocente », in cui nessuno si sogna di 
scorgerli : il mangiare. 

Nè si creda che tale assurdo, nell’aspetto con 
cui fu ora formulato, possa venir eliminato (al- 
meno da parte dell’uomo) col vegetarianesimo, 
che pure alcune sette religiose o mistiche caldeg- 
giano per questo fine. 

Tu vuoi nutrirti in modo da non distruggere 
nessun essere vivente, e perciò hai arato o van- 
gato il tuo campo dove farai crescere i vegetali 
che soli formano il tuo cibo. Ecco il tuo campo 
ben ripulito e lavorato, tutto nero di buona terra 
smossa. Tu lo guardi soddisfatto. « Com°è in or- 
dine! ». Ma codesto che è ordine per te e per 


(') Die Welt ecc. I $ 61, 63, (06 (Sim. Werke. ed. Deussen, 
vol. I. pag. 392, 418, 441). 
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i tuoi occhi, veduto con gli occhi dell'Altro, o 
forse con gli occhi del Tutto, è catastrofe, rovi- 
na, caos. Per mettere il tuo campo nell’ordine 
necessario a farvi crescere i vegetali di cui sol- 
tanto ti nutri onde non offendere nessuna vita, 
hai dovuto distruggere un’infinità di vite; pas- 
sare senza accorgertene, come un flagello deva- 
statore ben più terribile di quello di Attila, su 
case e città, con faticosa diligenza costrultte da 
innumeri colonie di insetti; fare il deserto e il 
cimitero dove la vita varia, operosa, intensa, 
fioriva, pulsava, traboccava tutto all’intorno. 
Il campo che hai arato per nutrirti in modo da 
non ledere esseri viventi, è il deserto e il cimi- 
tero. — « Le jaînisme se voit aussi contraint de 
lEprouver l° agriculture, parce que le sol ne peut 
étre Tabouré, sans qu’il en résulte blessure et souf- 
france pour. les @tres que l’habitent». Ma, pro- 
segue ad osservare giustamente A. Schweitzer, 
uesta_etica del non- “agsinere è dunque irrealiz- 
zabile, « La pensée indienne ne se rend pas comp- 
‘te de cette impossibilité. Elle persiste dans l’il. 
lusion que quiconque prend au serieux le com- 
mandement de l’ahimsa peut parvenir à le rem- 
plir rigoureusement. Les jaînistes passent devant 
ce grand problème sans y préter attention » (°), 
Ma non basta. Le piante, tra le quali e gli ani- 


| mali non v’è nessuna differenza essenziale, vi- 


(') Les Grands Penseurs de l’Inde (Payot, 1936, p. 75 e s.). 
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vono e sentono, soffrono, « e se non sempre ma- 
nifestano con qualche reazione la loro sensibi- 
lità... ciò è dovuto al fatto che saldate al suolo 
e impacciate come sono, non possono farlo, co- 
me non potrebbe farlo un uomo legato ad un pa- 
lo, con la bocca tappata e colle palpebre cuci- 
te» ©). È solo un pregiudizio antropomorfico 
che ci vincola a ineluttabilmente all’intuizione che, 
per sentire _occorrano occhi, orecchi, naso, Ma- 
nì, sistema nervoso, "che ‘questi siano l’ unico pos- 
sibile tramite di sensazione, che non si possano! 
dare forme e mezzi di sensazioni incomparabil- 
mente diversi da quelli e quindi da noi non con- 
cepiti e non avvertiti. Ma certamente le piante 


E ri O 


to di anestesia, sebbene il corpo non possa dare 
i segni abituali del dolore, o sebbene la coscienza 
in cui il dolore sì presenta non sia quella che 
poi è sveglia e concatena i ricordi). Il precetto, 
perciò, con cui p. e. il buddismo pensava di 
superare quell’assurdo, pure da esso colto con 
tanta profondità, il precetto che ingiungeva non 
solo al monaco ma anche al credente laico: « non 
uccida alcun essere vivente nè lo lasci Ml 
e se altri vuole ucciderlo non lo permetta » ©), 

tale precetto è o è fondato unicamente sul fatto non 


(') Vaccasi, Come wivono le piante (Lattes, 1923), p. 1. 
(*) Sutta Nipòta, II, 14. In OLpENBERC. Reden des Buddha, 
p. 392. 
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solo. di non vedere uccisione se non in quella di 
apimali.grandi, ben percepibili; che cadono gros- 
solanamente sotto i sensi, ma altresì sul fatto di 
non aver saputo ancora nettamente scorgere che 
la pianta stessa è un essere vivente, che sente, 
che soffre. « Un tempo (scrive Campanella degli 
abitanti della sua Città del Sole) non volevano 
uccidere gli animali, sembrando azione barbara, 
ma considerando essere pure crudeltà lo spegnere 
erbe che godono d’un senso e d’una vita pro- 
pria, onde non morissero di fame, conchiuse- 
ro» ©) ... Una volta, infatti avvertito che agiche 
la pianta vive, sente, soffre, per sottrarsi. a. .@ 


sere uno stromento di quell'a , non rimar- 


aa ni Li 


rebbe che lasciarsi morire di fame. Questo però 
“ fre rt E ri o e x 7 ® ® 
è uccidere la vita in se stessi. O uccidere la vita 
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‘in sè, o ucciderla in altri; l’alternativa è senza 


dere no ita E enne — talepila Ò h4 n 
via d'uscita. È la vita (la realtà) è dunque ine- 
futtabilmente e senza nessun rimedio introdu- 


cibile da parte dell’attività morale umana, im- 


‘ prigionata nell’assurdo di doversi uccidere per 


esistere, togliersi per porsi, ridursi al non-essere 
per rimanere nell’essere. 

quei pece e ea + 1a 9 O o 

Qui si potrebbe muovere un’obbiezione. Il 
parlare di irrazionalità suppone la razionalità. 
Bisogna posare il piede su di una base o su di 


un terreno di razionalità, per potere, da esso, 


(') Opere ed. D'Ancona (Pomba); vol. II, p. 267. E cfr. 
FEcuNER, L'anima dellte»piante, che uscirà da me tradotto, nella 


° Bibl. Univ. Sonzogno. 
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giudicare qualcosa come irrazionale. Così, o sì 
posa il piede sulla base della razionalità della 
realtà (naturale e sociale) di qui giudicando irra- 
zionale la mente che se ne distacca, o si posa il 
piede sulla base della razionalità della mente, di 
qui giudicando irrazionale la realtà che non vi 
quadra. Ma se tulto è irrazionale, non c’è più il 
pinnacolo o l’osservatorie da cuì checchessia pos- 
sa essere giudicato irrazionale. 

In verità, si scorge che base o terreno di ra- 
zionalità su cui posar sicuramente il piede e pren- 
der le mosse pel giudizio non c’è. Non la realtà, 
chè ad ogni momento siamo costretti a conveni- 
re che essa, una qualche realtà sociale o del cou- 
stume ad esempio, è assurda, ed è nel giusto la 
mente che se ne distacca e la condanna. Non 
la mente, chè ad ogni momento siamo costretti 
a convenire che il suo distaccarsi da questa o 
quella realtà naturale o sociale e l’insorgere con- 
tro di essa, è eccentricità, aberrazione, pazzia. 
Nè la realtà, dunque, nè la mente ci offre con 
costanza e sicurezza il metro della razionalità, la 
base o terreno sicuramente fissato come quello 
della razionalità, su cui posare i piedi pel giudi- 
zio. — O, in altre parole. La realtà risulta Irra-. 
zionale alla mente: e la stesfa mente (non fos- 
s’altro, con le divergenze e le contraddizioni che 
attestano che essa non inerisce al punto centrico 
inesteso della ragione) risulta_irrazionale a_sè 
medesima. | 
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Senonchè ora: questo stesso non esserci punto 
d’appoggio o di partenza di razionalità per giu- 
dicare da esso della razionalità o irrazionalità di 
checchessia — questo fatto che ci riporta alla po- 
sizione precedente, ma allargata, che cioè la ca- 
tegoria razionale-irrazionale non trova alcun cam- 
po d’applicazione — questo fatto, che altro si- 
snifica se non appunto l’estremo dell’irraziona- 
lismo, l’irrazionalismo assoluto? 

Ma da tutto questo discende anche che ciò che 
ha generato l’irrazionale è stata appunto la pre- 
senza della « ragione ». — Balena talora l’im- 
pressione che la svolta mortalmente nefasta del- 
l'evoluzione sia stata il momento in cui un’im- 
provvisa e causale alterazione cellulare nei centri 
nervosi d’un pitecoide (secondo l’ipotesi affac- 
ciata recentemente da qualche naturalista, e che 
mi par la più probabile), produsse in quella spe- 
cie un individuo anomalo, « degenerato » rispet- 
to al tipo della specie stessa, un individuo che 
l’alterazione, la dislocazione, la « degenerazio- 
ne » cerebrale in lui avvenuta dotava del potere 
di ragionare. Da questo momento, e proprio col 
sorgere del potere di ragionare, la natura è di- 
ventata irrazionale (incomprensibile, cattiva, 
crudele); e, come si vide, al giudizio ed al lume 
dello stesso potere di ragionare, irrazionale è di- 
ventata persino la mente che lo contiene. È la 
realtà col sorgere della ragione diventata irrazio- 
nale. cattiva, crudele, appunto perchè questi ag- 
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gettivi « modi cogitandi sunt », « notiones quas 
fingere solemus », valutazioni che non esistereb- 
bero nella realtà lasciata a sè, ma esistono nella 
realtà fusa con noi, che non esisterebbero in 
una realtà che semplicemente fosse e vengono ad 
esistere in una realtà che, invece, oltre che sem- 
plicemente essere, è conosciuta e pensata. Posso 
applicare nel mio senso le parole di Schopen- 
hauer (): « Finchè noi ci comportiamo pura- 
mente percependo (intuendo, auschauend) tut- 
to è chiaro, fermo, sicuro. Non ci sono nè que- 
stioni, nè dubbi, nè errori: non si vuole nè si 
può niente di più, si_possiede la quiete nella 
percezione_( Anschauen), la contentezza nel pre- 
sente.Ma con la conoscenza astratta, con la ra- 
sione, è penetrato nel campo teoretico il dubbio 
e l’errore, nel campo pratico la preoccupazione 
e il pentimento ». Finchè l’evoluzione era giun- 
ta allo stadio dell’animalità (allo stadio della na- 
tura sentita e non pensata) tutto andava perfet- 
tamente bene. Per l’animale, unito d’un’intimità 
immediata con la natura, per l’animale che non 
fa se non ciò che soltanto il vivente come tale 
deve fare, vivere cioè, mangiare, amare, giuo- 
care, dormire, per l’animale tutto va beue; non 
vi sono cose incomprensibili, non vi è morte 
(perchè l’animale non sa di morire), la natura 


(*) Die Welt ecc., 1, S 8 (Sem. Werke, ed. Deussen, vol. I, 
pag. 41-12). 
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non è nè irrazionale, nè cattiva, nè ingiusta, poi- 
chè anche il dolore che l’animale soffre non è 
nulla più che un fatto, una cosa che è, non già 
altresì una cosa che non dovrebbe essere, vale 
a dire lumeggiata in questo senso da una valuta- 
zione mentale. Per l’animale tutto va bene, e 
non esiste l’irrazionalità, la crudeltà, l’ingiusti- 
zia, I° imperfezione delle cose, precisamente come 
Cp IRAN tutto va bene e non esiste nulla di ciò 
rispetto alle cose stesse, ai pianeti, ai soli, alle 
nebulose, ai minerali, alle erbe, alle acque, ri- 
spetto alle cose nel loro puro e semplice e quasi 
a dire cieco essere, al di fuori del loro venir co- 
nosciute e valutate. Ma quando, fn seguito al. 
l'accidentale deformazione cerebrale prodotta 
improvvisamente in una specie affine alla scim- 
mia)sorse il potere di ragionare e si formò la spi- 
ritualità; quando con ciò sì ebbero viventi che 
con la sola esistenza della loro ragione commisero 
l'enorme pazzia di non essere più semplice na- 
tura, ma di separarsi dalla cieca immediatezza 
della vita naturale e in questo senso «di opporsi 
alla natura; quando così si compì, secondo la 
profonda interpretazione di Leopardi, quell’al- 
zarsi della ragione sopra l’istinto che è ciò che 
la”Bibbia adombra con la leggenda del peccato 
originale, il quale « non consiste in altro che nel- {84 
I la ragione » ‘); quando ciò accadde, tosto, come 





(*) Zibaldone, v. I, p. 441-478; v. II, 332. 
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al tocco della verga magica d’un incantatore ma- 
lefico, sì i sollevò dal f Fonti della natura,f sinora 
indifferente e tranquilla perchè non faceva che 
essere senza vedersi essere, }il nembo delle con- 
traddizioni, degli assurdi, delle ‘incomprensibi- 
lità, del male, del peccato, delle ingiustizie, e cru- 
deltà naturali, nonchè dei problemi eterni ed 
eternamente tormentosi di indole spirituale e 
sociale. Perfettamente al contrario degli idealisti 
che fanno consistere (con ridicolo antropomor- 
fismo) nello spirito il pregio della realtà ed in 
questa dell’uomo che ne è il veicolo, bisogna, in 
conformità alla potente intuizione leopardiana, 
« considerar come corruttrice dell’uomo la ra- 
gione » ©), cioè ravvisare ragione e spirito come 
una funesta deviazione dalla natura, quella de- 
viazione che veramente creò tutto il male e l’as- 
surdo, poichè prima non v’erano che cose, che 
fatti, che essere, e non già anche insito in quelle 
per sè la qualifica o valutazione « male » ed « as- 
surdo». È stata dunque proprio la «ragione» — 
cioè questo scarto dalla natura e dalla immede- 
simezza con essa, compiuto da un impercettibil- 
mente piccolo nucleo di viventi, che pretese così, 
esso, particula menoma della natura universa, 
di sollevarsi sopra e fuori di questa e dal di so- 
pra vederla, conoscerla, giudicarla — che costi. 
tuì la pazzia. FE perciò, altresì, ogm intensifi- 


(') Ib., p. 444. 
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cazione, accentuazione, elevazione della spiri- 
tualità non fa che peggiorare la situazione ed 
accrescere il male e l’assurdo, com’è ovvio, posto 
che è essa che li ha creati; e conviene, se mai, 
all’incontro, sopirla, smorzarla, rituffarla più 
che sia possibile nell’indifferente sonno inconscio 
della natura, degli istinti, dell’animalità (e ciò 
che, empiricamente, si ammette quando si con- 
stata che le costruzioni politiche e sociali com- 
plesse, le civiltà progredite, finiscono per non 
poter reggere e per dover dissolversi in forme 
economiche primitive, nell’insieme più felici, o 
che la vita umana più invidiabile è quella d’un 
contadino analfabeta che non sa nè di vivere 
nè di morire e coltiva il suo campo). Ciò che di 
meglio avrebbe da far l’uomo, se potesse, sa- 
rebbe di eliminare quello scarto, quella devia- 
zione dalla natura, che fu la ragione o lo spirito, 
e ridiventare animale. Tutto il male, l° assurdo, 
le difficoltà, i problemi, sparirebbero una nuova 
volta in quello stesso nulla in cui erano prima 
del sorgere della ragione, e, ritornato alla pura 
animalità (cioè, secondo la grande interpreta- 
zione leopardiana, alla condizione in cui era nel 
paradiso terrestre), l’uomo, avendo così in sè non 
il puro Essere, bensì l’Essere sentito, ma sola- 
mente sentito, congiungendo all’Essere soltanto 
il sentirsi essere, recherebbe in sè la piena e 
giusta sufficienza di sè, che ha travalicato ed in- 
franto quando ha in sè congiunto all’Essere sen- 
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tito l’Essere pensato. Occorrerebbe, cioè, la ma- 
gia di Circe. E il fatto che coloro i quali pren- 
dendo le mosse da tale mito, e immaginando dia- 
loghi di Ulisse coi suoi compagni resi animali, 
ci abbiano rappresentati questi come quasi sem- 
pre assolutamente alieni dal voler riemergere fuo- 
ri dal tranquillo fondo uniforme dell’animalità 
e della natura, contento dell’immediatamente 
vissuto, per tornar a passare nell’inquieto distac- 
co umano dalla natura stessa; questo fatto è si- 
snificante, e mostra quanto largamente la tesi 
qui accennata sia, anche senza espressa formula- 
zione, condivisa. Essa è altresì, in sostanza (co- 
me si disse) la tesi che sta in fondo alle filoso- 
fie degli Stoici, di Spinoza, di Hegel. (ruardate 
dla un certo punto di vista, queste filosofie sono 
lo sforzo per ritornare alla visuale della natura 
pura, in quanto puramente è, non fa che essere, 
dell’animalità pura, per condurre la mente uma- 
na a vedere con la ragione le cose come le sente 
l’animalità, come sono nel loro puro e semplice 
essere non soggettivamente (razionalmente; se- 
condo la ragione umana) valutato; sono lo sforzo 
per far vedere, considerare e accettare le cose 
in quanto non altro che esserti, e non già es- 
senti in questo o quel tale altro modo che noi 
diciamo buono o cattivo; per persuadere che le 
cose non sono se non essenti, non fanno che es- 
sere, e in questo essere semplicemente essenti 
si esaurisce ogni loro dover essere. Forse, dun- 
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que, poichè, come ho detto, questa appunto è la 
visuale dell’animalità; poichè cioè per l’animale 
gli oggetti naturali che gli servono o lo ostacolano, 
il suo piacere e il suo dolore, sono semplicemente 
cose che sono, su cui egli non eleva una valuta- 
zione mentale propria di approvazione o disap- 
provazione, non innalza il lume d’un giudizio suo 
di bene o di male, non proietta la luce d’una sua 
categoria di dover essere o dover non essere 
(lontano, così, da ogni sorta di quell’Aufklirung 


tanto antipatica ad Hegel); bensì sono cose che 
per Iul non fanno che essere, che consistono in- 
teramente e umicamente nell’essere essenti e di 
cui l’essere essenti è l’unico significato, cose, in- 
somma, che egli non fa che constatare e accetta- 
re come essenti; così le filosofie nominate. ed in 
particolare quella di Hegel nella sua reiezione 
dell’ Aufklirung, - cioè. Sdella, ragione umana, Sì 
potrebh ero defimre — in quanto costituiscono 
la reimmersione nella pura natura, nelle cose 
constatate come puramente essenti e come esau- 
rienti in ciò loro dover essere — una forma ve- 
ramente superiore della magia di Circe o del 
« s'abétir » pascaliano. 

Ma, per ritornare in cammino: l’impressione 
che il sempre maggiore rilievo preso _ ai miei_0cC- 
chi dal fatto elle contraddizioni ha finito per 
suscitarmi, si può riassumere nel dilemma: o 
completa unità e identità delle menti, o inesisten- 
za della ragione (s’intende, non come potere di 
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ragionare, ma come la ragione una, che coglie e 
sta nel centro del bersaglio del vero). Manca la 
unità delle menti, dunque non rimane che l’ine- 
sistenza della ragione. Il formarsi del potere di 
ragionare non è stato punto il formarsi della ra- 
gione nel senso ora detto, che sola avrebbe a 
quello dato una giustificazione ed un senso. 

Il dilemma ora posto è, si badi, lo stesso che 
sta in fondo alla dottrina cattolica ed a tutte le 
« filosofie assolutiste », compresi i vari idealismi 
e tra questi quello odierno. Ésse dicono: o con 
noi (cioè o unità nel punto centrico della ra- 
gione = noi), o fuori della ragione. Ma le cose 
si incaricano di risolvere il dilemma nel senso 
contrario a quello che è nell’intenzione di quei 
pensatori. Poichè, infatti, gli altri continuano a 
rifiutare di unirsi in quel centro di ragione, in 
quel noi; poichè, anzi, facendo «Perno, in_un al- 
tro centro come centro della ragione, in un altro 
not, "nel loro, dichiarano che appunto quei pri- 
mi, se non sì uniscono-m questo centro, in que- 
sto noi, sono coloro che si trovano fuori della 
ragione; così è proprio nel senso del secondo cor- 
no, nel senso del « fuori della ragione » per tut- 
ti, nel senso dell’inesistenza della ragione, che il 
dilemma resta di fatto risolto. 
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Ho detto che la storia è la serie o il sistema 
delle contraddizioni. Ma, considerandola attenta- 
mente, essa ci sì rivela sotto un aspetto alquanto 
più preciso. — Perchè, non solo la Firenze me- 
dioevale, ma tutta l’umanità dai suoi primordi, 
ha continuamente mutato e rimutato, legge, uf- 
ficio, costume? Che bisogno c’era e c’è di questo 
cambiare? Quale è il perchè di questo bisogno 
di cambiare? Perchè, insomma, c’è storia, ossia 
cambiamento? — Questo, il secondo dei due fat- 
ti, elementari, familiari, che io vedo sotto una 
luce sempre più singolare e nuova, luce in cui 
essi mi si illuminano d’un significato decisivo. 

La filosofia che fa professione di presentare 
le cose mascherate, dice: la storia è il processo 
della vita dello spirito, processo che dev'essere 
eterno, altrimenti la vita stessa dello spirito si 
arenerebbe nell’immobilità ossia nella morte, c 
che perciò dev'essere senza fine e meta; ma pro- 
cesso in cui incessantemente lo spirito dispiega 
tutte le sue virtualità, sprigiona l’infinita novità 
delle sue creazioni, e posa ad ogni presente sem- 
pre nel vero e nel bene, anzi in un eterno meglio 
e più vero; processo che è dunque teofania, vita 
di Dio, o piuttosto lo stesso Dio. 

Quale si rivela essere, con ciò, la vera anima 

0 
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di tale filosofia, che ai superficiali appare così 
profonda? — Uno sguardo riflessivo e maturo 
dato alla vita, mostra che questa è sostanziata 
essenzialmente e ad ogni suo minuto di dolore e 
di male (detvòs è Bios 0°): dalla morte che vedia- 
mo far strage tra i nostri carì e fra poco colpirà 
noli pure, agli urti e ai contrasti coi nemici, alle 
contraddizioni e ai dissensi con le persone che 
vogliamo amare, alle ingiustizie ed amarezze di 
cui facciamo così larga messe lungo il corso del- 
la nostra carriera mortale e che si inscrivono 
indelebilmente sul viso d’ogni uomo di età avan- 
zata («rivedendo in capo di qualche anno una 
persona ch’io avessi conosciuta giovane, sempre 
alla prima giunta mi è paruto di vedere uno 
che avesse sofferto qualche grande sventura » €). 
La sensibilità umana è veramente nient'altro che 
una lente di concentrazione dei raggi del dolore, 
o una pila generatrice di dolore. E l’uomo che 
ha esperimentato ciò nella sua propria vita, scor- 
ge ad un tratto, e quasi con stupore, quasi fa- 
cendo allora la scoperta che è sempre la stessa 
cosa, l’identico dolore ritessere la trama nella 
vita dei figli, dalla bambola che sì rompe, tra- 
passa, alle prime contrarietà subìte nel mondo, 
agli ostacoli, alle spine, alle delusioni, che egli 
vede cominciare e continuar sempre più a tur- 


(*) Gorgia, 492 E. 
(*) Leoparpi, CX1 Pensieri, LXXX. 
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bare e a molestare, senza che egli possa impe- 
dirlo, anche coloro cui, appunto perchè egli 
tutto ciò ha conosciuto, vorrebbe che ciò fosse 
risparmiato. Così invano l’uomo maturo che ha 
visto definitivamente che cos’è la vita, guardando 
i suoi figli pensa: « questo non lo dirò loro per 
non funestarli »; chè dopo breve tempo anch'essi 
scorgono la medesima cosa. Allora egli ode vera- 
mente lo scroscio perpetuo del torrente di dolore 
che accompagna la vita dell’umanità. E quando 
osservando il nostro affezionato animale domesti- 
co, il nostro cane o il nostro gatto, ci accorgiamo 
che le sue eleganti e agili movenze sono svanite, 
che esso è anchilosato, frusto, prossimo a diven- 
tar cieco; quando vediamo così, senza, anche qui, 
che noi ci possiamo far nulla, calare su di lui la 
stessa ombra che abbiam visto calare sul nostro 
padre o sul nostro avo; allora abbiamo l’intui- 
zione viva che lo stesso scroscio del torrente di 
dolore accompagna perpetuamente tutta la natu- 
ra senziente. « Se tutti i monti fossero libri e 
tutti i mari inchiostro e tutti gli alberi penne, 
ciò non basterebbe ancora per descrivere tutto 
il dolore », pensava Jakob Boehme ‘©. E con 
erandiosità veramente epica esprime la perfetta 
verità al riguardo il testo buddistico che si diri- 
ge, più che soltanto ai monaci, a tutti gli uomi- 
ni, così: « Che cosa è più, l’acqua nei quattro 


(*) Cit. in: K. E. Neumann, Die Reden Gotamo Buddhos 
(Monaco, 1921, vol. III, p. 582). 
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grandi oceani o le lagrime da voi fluite e versate, 
mentre voi per questo lungo cammino errate e 
girate e v’affliggete e piangete, perchè vi tocca 
ciò che odiate e non vi tocca ciò che amate? 
Durante lunghi tempi avete subìto la morte della 
madre, la morte del padre, la morte del fratello, - 
la morte della sorella, la morte del figlio, la 
morte della figlia, la perdita dei parenti, la per- 
dita degli averi. E mentre subivate ciò durante 
lunghi tempi, furono più le lagrime da voi flui- 
te e versate che l’acqua nei quattro grandi ocea- 
ni» ‘). Così, alla madre che piange la morte 
della figlia e la chiama: « Jiva! Jiva! », la grave 
parola buddista rivolge il richiamo: « Ottanta- 
quattromila fanciulle, che tutte si: chiamavano 
Jiva, sono state cremate qui; quale dunque fra 
queste è quella che tu piangi? » (% — Forse, 
l’oscuro avvertire che da ultimo l’anima numana 
fa di questo assoluto predominio del dolore, è 
ciò che ha finito per dare con l’epoca moderna 
la grande prevalenza alla musica sulle altre arti: 
chè la musica, anche quando non sia di propo- 
sito dolorosa, è sempre, e rievoca nelle coscienze 
in cui veramente penetra, come un ineffabile e 
misterioso rimpianto per alcunchè di mancato, 
di irraggiunto, di perduto per sempre, e che pure 
ci dovrebbe essere, e quasi mediante un lento ri- 


(") Sutta Nipata, ITI, 149; II, 179. In OrvenBERG, Reden d. B., 
p. 154 e Buddha, p. 244. 
(*) Thergatha, 51. In OLbENBERG, Buddha, ]. c. 
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mescolio del profondo, per solito lasciato tran- 
quillo, fa salire alla superficie, appannandola, 
in nube ciò che giace colà deposto, il senso del 
l'eterno malcontento, dolore, rimorso per tutto 
ciò che eternamente è non fatto, mancato, irrag-| 
giunto, perduto. Come si spiegherebbe che in 
alcuni animali (p. e. i cani), i quali gemono 
con espressione d’infinita profondissima soffe- 
renza morale nell’udire la musica, questa rechi 
sempre alla luce una così netta ripercussione di 
dolore, se essa non fosse già essenzialmente in 
sè quasi la quintessenza delle lacrimae rerum, 
e non ne risvegliasse l’eco nei viventi in cui pe- 
netra? 

Ora, se all’uomo comune, che vive la sua vita 
d’ogni giorno senza pensare ad altro, e va avan- 
ti in essa con la testa nel sacco, voi additate i 
fatti per cui la vita è essenzialmente dolore, egli 
vi risponde: è vero; ma che sciocchezza! non 
bisogna pensarci; non bisogna fissare l’attenzio- 
ne su idee così nere; questa è ipocondria. Cioè, 
stornar gli occhi dalla realtà, non pensarci, è 
l’unico mezzo di conforto che resti all’uomo. 

Aiutar l’uomo a «non pensarci », a stornare| 
gli occhi dalla realtà, è l’anima di quella filoso- 
fia per cui la storia o il processo è ‘luminosa 
estrinsecazione dell’assoluto e del divino. È,! 
dunque, in fondo, nient'altro che l’anima del 
erossolano gaudente, che vuole ad ogni costo 
Iifere occhi e cuore alle afflizioni, alle sof- 
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ferenze, alle angustie della gente, perchè la sua 
allegria non sia turbata; che vuole in prima linea 
e ad ogni prezzo conservare il suo buon umore. 
È l’anima del « carpe diem », quella di chi vive 
tutto nel momento presente, inteso a goderselo. 
L’anima di chi non vuol saperne di seccarsi con 
l’idea della morte e del dolore, ne scaccia da sè 
il pensiero e il ricordo, e fissa questi unica- 
mente sulle occasioni di tripudio. Male, morte, 
dolore, sono, per questa filosofia, cose effime- 
re, secondarie, subordinate, anzi inesistenti. Non 
vanno guardate; va guardata solo la bella vita, 
la vita gioconda, la vita rosea, l’esuberanza, l’in- 
tensità, il gaudio, il ballo tondo, e in ciò solo sta 
la verità e la realtà; il resto non è che piccola 
ombra inconsistente, cosa trascurabile. È, in- 
somma, l’anima di chi alza le spalle dinanzi alla 
gente che muore perchè tanto ne nascerà del- 
l’altra. Della piatta alterazione ottimistica della 
realtà che questa filosofia in tal guisa compie, è 
spiccata espressione e simbolo perspicuo l’al- 
trettanto piatta falsificazione che essa fa del Leo- 
pardi. Questi è appunto l’immortale potentissi- 
ma chiarificazione della realtà come essenzial- 
mente male, dolore, morte. Ma no; che la più 
grande figura della letteratura italiana sia quella 
d’un pessimista e d’uno scettico non può, non 
deve darsi; come la realtà dev’essere a tutta forza 
allegria, così nemmeno Leopardi può essere pes- 
simismo e scetticismo definitivo. Sbagliano quel. 
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li che così lo qualificano, sbaglia lui a pensare 
di sè così. Egli, invece, è felice nella perfetta 
soddisfazione di dare espressione artistica appun- 
to al pessimismo; e con un paziente giuocar a 
dama coi suoi pensieri e scritti si dimostra che 
egli ha infine « ricostruito ». i 

Qui si noti che la concezione del processo co- 
me realizzante in sè l’assoluto, il divino, la per- 
fezione, e quindi come pienamente appagante, 
questa concezione tipica dell’idealismo tedesco, 
è, in un suo tratto essenziale, anche quella di 
Nietzsche nella fase di Zarathustra. Questi non 
sta, come si volle, in opposizione a quell’ideali- 
smo, ma si trova invece esattamente sulla stessa 
linea di esso, anzi ne è il pieno coronamento 
(quantunque, insieme, la piena smascheratura); 
e lo avverte tosto chi sappia già solo scorgere co- 
me la concezione più clamorosa di Nietzsche, 
l’« immoralismo », non sia altro se non quel for- 
malismo morale, cioè quella reiezione dall’etica 
d’ogni contenuto o materia fissa e-perenne, in- 
trodotto da Kant e proseguito dai suoi successo- 
ri. Egli è, in particolare, il coronamento e la 
smascheratura di quella direzione del pensiero 
filosofico tedesco che pone la vera realtà nel 
« processo », e specialmente in quanto rappre- 
sentata da Fichte. Già nel campo morale, Nietz- 
sche non è che la trascrizione in chiave di mag. | 
giore lirismo della filosofia di l'ichte. Nient'altro 
che fichtismo morale è la sentenza che « Gutes 
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und Béses, das unverganglich wire — das giebt 
es nicht! Aus sich selber muss es sich immer 
uberwinden » ‘). Cioè, come tutto il capitolo 
illustra, non c’è un fatto, un oggetto, un con- 
tenuto concreto che possa essere perennemente 
designato come il bene (morale materiale), ma 
la volontà che afferma la sua potenza superando 
continuamente se stessa, questo è il bene. Il be- 
ne è nella volontà, nel volere continuamente, 
nella volontà sempre tesa ed attiva, che non si 
affloscia mai, che realizza sempre un meglio di 
quanto ha già realizzato. « That immerhin, was 
ihr wollt — aber seid erst Solche, die wollen 
kornnen » ©). Tale concetto, che Nietzsche liri- 
cizza, con forza maggiore che mai nel luogo ora 
indicato, è pretto fichtismo. Interamente fichtia- 
na è pure la sua concezione (negazione) di Dio. 
Quando egli dice che Dio, 1° « Essere », non può 
esserci, perchè allora, essendovi nella realtà 1°Es- 
sere sommo, la sommità dell’Essere, tutto sarebbe 
già fatto, nulla rimarrebbe da fare («was ware 
denn zu schaffen, wenn Gotter — da wa- 
ren? » ‘)), mentre l’essenza della volontà, ossia 
dell’uomo, sta appunto nel fare, far divenire, di- 
venire — egli esprime appunto il pensiero cen- 
trale del fichtismo. Quando egli dice ‘) che lo 


(') Also sprach Zarathustra, Il T., Von der Selbst-Uber- 
rcindung. 

(*) Ib., IHI T., Von der verkleindernden Tugend, 3. 

(*) Ib., T. II, Auf den gliickseligen Inseln. 

(5) 1b., T. HI, Von den berulunten Weisen. 
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spirito è la vita che fa male a se stessa, è un 
animale da sacrificio, perchè il suo progresso, 
ogni sua nuova conoscenza, è pagata al prezzo 
del sacrificio di una vecchia, amata e consuetu- 
dinaria, quindi lo spirito cresce in quanto si sa- 
crifica («des Geistes Gliick ist diese: gesalbt 
sein und durch Thrinen geweith zum Opfer- 
thier »); egli formula poeticamente l’idea della 
« negatività », elemento necessario e propulsore 
del processo, propria dell’hegelianismo, e quel- 
la, più particolare dell’« attualismo », del pro- 
cesso eterno da verità inferiore a verità superiore 
con la conseguente perpetua permanenza e pre- 
senza dello spirito nel « vero », perchè il falso, 
quando divien tale, divien anche passato. In ge- 
nerale, la dottrina idealistica dell’eterno processo 
come unica realtà, trova il suo pieno e perfetto 
simbolo nella concezione del superuomo, in quel- 
la cioè che ogni generazione o fase di spirito non 
ha alcun valore in sè, ma solo per la nuova fase 
che genererà, e che ogni generazione o fase non 
è che un ponte, una «corda tesa », tra ciò che 
ci fu prima e ciò che ci sarà poi: — il suo per- 
fetto simbolo e insieme la piena messa in luce del 
carattere di assurdo che essa imprime alla realtà 
e alla vita. 

Giacchè se Nietzsche è il coronamento della 
direzione idealistica del pensiero tedesco, ne è 
anche la smascheratura. Egli, sebbene abbia co- 
mune con Fichte la concezione che il « fare » è 
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tutto e l’« Essere » non c’è, non mantiene equi- 
vocamente, come Fichte, a quel « fare » o dive- 
nire senza Essere, il nome di Dio, ma accentua 
espressamente che tale concezione è la negazione 
di Dio, che essa è assoluto ateismo, che essa 
vuol dire caso, assenza di fine, assenza di eterna 
volontà che diriga il processo. E quando egli ri- 
pete nient’altro che quel che gli idealisti tedeschi 
avevano detto da Kant in poi, cioè che il con- 
tenuto della morale è continuamente mutevole, 
che continuamente una nuova morale (nuove ta- 
vole di valori) sostituisce l’antica, egli, non pallia 
questa concezione col nome di « assolutezza della 
morale », assolutezza riposta nella mera forma, 
nel fatto che esiste sempre una morale, ma la 
chiama come va chiamata: immoralismo, ossia 
inesistenza della morale (assoluta). 

Ciò non ostante, Nietzsche si trova in accor- 
do con gli idealisti, contro l’intuizione svolta in 
queste pagine, per ciò che riguarda la valutazio- 
ne del processo. Se, riducendo la realtà al dive- 
nire, nega ad essa l’esteriore etichetta di « asso- 
luto », di « divino », che gli idealisti amano ap- 
piccicarvi, vi. conserva il carattere di appagante, 
il carattere d’alcunchè che è bene che ci sia, a 
cui egli dice di sì (sebbene talvolta riconosca : 
«immer ja sagen — das lernte allein der Esel, 
und wer seines Geistes ist » ‘)), quindi, in fondo, 


(3) Z76., III T., Vom Geist der Schwere, 2. 
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il carattere razionale. Nietzsche, se è l’idealismo 
senza la mascheratura di Dio e dell’assoluto, con- 
tinua ad: aver comuni con quello i concetti del- 
l’ottimismo e del progresso. Corregge l’idealismo 
riguardo al primo punto, resta aderente ad esso 
riguardo al secondo. Riconosce la non-assolutez- 
za, restaura il Caso invece del Logos sul trono del 
imondo, ma tien fermo al carattere consolante del 
processo. In questa sua direzione, non coerente 
con quella, la dottrina di Nietzsche si riduce, se 
sì guarda bene, alla volgare teoria del progresso. 
L’uomo è qualcosa che dev’essere superato; cioè 
ogni stadio d’umanità deve trapassare ed evol- 
versi in uno stadio superiore. Superuomo vale: 
continuo superamento del momento umano attua- 
le, formazione d’un’umanità continuamente su- 
periore (il « nobile » è colui che non si sente co- 
me il punto d’arrivo d’un passato, ma come pun- 
to di passaggio, veicolo, ponte, « bis es im Brii- 
cke wiirde » ‘)); cioè appunto, in parole povere, 
il solito progresso. Quindi, la solita condanna per 
chi dice che non c’è nulla da fare ©, che non 
si può se non lasciare che il mondo vada come 
vuole, e invece la suggestione che bisogna ope- 
rare, migliorare il mondo, farlo progredire. Quin- 
di la solita affermazione che nulla importa la 
sofferenza degli individui purchè il progresso ci 


(*) /6., HI T., Von alten und neuen Tafeln, 11. 
(*) 1b., 15. 
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sia ©), Quindi l’ancor più comune tentativo di 
trovare un senso del mondo nel còmpito di lavo- 
rare a fare i figli migliori di noi ©), cioè di lavo- 
rare per la generazione ventura, pensiero questo 
che colloca il senso del mondo nell’assurdo che 
la generazione a vale per la successiva b, ma 
questa alla sua volta non vale per sè bensì per la 
successiva c, e questa solo per l’ancor successi- 
va d, senza che in nessuna risieda quel valore per 
sè stante, conclusivo e finale che solo darebbe 
qualche carattere di’ ragionevolezza e appaga- 
mento a tale concezione. 

Ora, nulla v’è di più risibile ed urtante del 
concepire sia come corso divino, come vita di 
Dio, sia come soltanto pienamente appagante e 
razionale spiegazione della realtà, un corso senza 
fine e meta, cioè senza scopo, cioè, in tale as- 
senza di scopo, marcato di quello che è il marchio 
tipico dell’asurdo; un corso che, nella sua ne- 
cessaria assenza di raggiungimento (necessaria, 
perchè, se raggiungimento vi fosse, questo solo 
sarebbe importante e il corso perderebbe ogni 
significato), è la riproduzione esatta di ciò in cui 
gli antichi, viceversa, scorgevano giustamente il 
maggior tormento infernale, il lavoro vanamente 
rinnovato e ripreso da capo, il lavoro delle Da- 
naidi, di Tantalo, di Sisifo, di Issione; un corso, 
proprio la constatazione del quale, come essen- 


 Ib., T. IV, Vom hoheren Menschen, 6. 


(*) 
(*) !b., INT T., Von a. u. n. Tafeln, 12. 





ev m«Peml 


tt SIGNIFICATO DELLA STORIA 14ìÌ 


zialmente costituito di cose che nascono e peri- 
scono, come rivelante la verità che 


Was irgend auch entstanden ist 
Muss alles wieder untergehen' ('), 


come definito nella domanda-risposta quasi cate: 
chistica: « ciò che è transeunte è doloroso o pia- 
cevole? — doloroso, signore » ©’ offriva, invece, 
per il profondo pensiero buddistico il motivo del- 
la sua rinnegazione, l’aspirazione al suo annien- 
tamento, il fondamento della fuga dal mondo e 
dall’Essere, del pessimismo. « Tutti gli elementi 
dell’esistenza sono transitori; chi ciò ha visto e 
riconosciuto si disgusta «lei dolori dell’esistenza; 
questo è il sentiero della purità » ©). Un cor- 
so in cui l’oggi ha significato solo per doma- 
ni, e questo, quando è oggi, solo ancora per 
domani, e quindi ogni presente pel poi, e perciò 
ogni presente, ossia il presente, che è l’unica 
realtà vitale, non ha mai nessun significato; un 
corso, la cui interpretazione come vita divina (che 
Nietzsche, almeno, respinge, ma che invece ce- 
lebrano, come il loro rito più specialmente so- 
lenne, fichtiani, hegeliani, o idealisti « attuali ») 
non è dunque che il tentativo di elevare a dot- 
tamente speculativa filosofia religiosa, la banale 


(') K. E. NEUMAannN, Die Reden Gotamo Buddhos (Monaco, 
Piper, 1921, vol. II, 68, 271). 
(*) Ib., vol. I, pag. 268. 
(*) Dhammapada, 277, trad. PavoLini, in Testi di Morale, 
* Buddistica (Lanciano, 1912). 
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spiritosaggine che si legge ancora sopra qualche 
banco di drogheria di villaggio: «oggi non si fa 
credenza, domani sì ». 

Nessun uomo che pensi, non per cincischiarsi 
a mettere insieme sistemi dal taglio corretto ed 
elegante, come un sarto principe fa coi vestiti, 
ma perchè pulsa in lui il bisogno genuino, ar- 
dente e profondo di sforzarsi di vedere nel cuore 
del reale, può appagarsi d’una interpretazione 
come questa, lustra di mere parole. E continuerà 
di fronte ad essa a ridomandarsi: ma perchè, 
‘dunque, c’è storia? perchè c’è cambiamento? 
E la risposta è ovvia. Per la ragione diame- 
tralmente opposta al fatto che la filosofia suac- 
cennata pretende costituisca l’essenza della storia. 
Non è già, cioè, che il corso o il processo sia 
tale che in ogni momento di esso lo spirito si 
trovi nel vero e nel bene, in ogni presente adun- 
que in un eterno più vero e meglio: giacchè, se 
lo spirito si sentisse nel vero e nel bene, vi dimo- 
rerebbe, e il processo, ossia la storia, si arreste- 
rebbe. C'è storia, viceversa, la storia si spiega 
soltanto, perchè, così l'umanità, come l’indivi- 
duo, in ogni presente avverte di essere nell’as- 
surdo, nel falso e nel male, e vuole uscirne. 


Nam gaudere novis rebus debere videtur 
Cui veteres obsunt. 
Luca., V, 172. 


Cè storia, dunque, perchè ogni presente, ossia 
la realtà, è sempre falsa, assurda e cattiva, e per- 
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ciò si vuol venirne fuori, passare ad altro, quel 
passare ad altro in cui, unicamente, la storia con- 
siste. Non perchè lo spirito è sempre nel vero, 
ma perchè è sempre nel falso, perchè cioè av- 
verte che ogni presente sua spiegazione delle cose 
è sbagliata ed è perciò inappagante, procede a 
cercarne un’altra, cioè c’è storia della filosofia e 
storia della scienza. Non perchè lo spirito è sem- 
pre nel bene, ma perchè è sempre nel male, per- 
chè cioè ogni presente suo principio, pratica, co- 
stume, istituzione, è deficiente, fallace, condan- 
nevole, procede a foggiarne altre, ossia c’è storia 
della morale, del costume, della politica, storia in 
generale. La storia non è che un continuo._voler 
uscire dal presente e uscirne di fatto; mosso da 
ciò che il presente (la realtà) è sempre male. C'è 
storia perchè di fronte all’assurdo e al male pre- 
sente balena innanzi agli uomini nell’avvenire un 
razionale ed un bene che vogliono rendere pre- 
sente. Ma, appena reso presente, esso diventa an- 
cora assurdo e male di fronte a un nuovo razio- 
nale e bene che sta ancora davanti, nell’avvenire. 
La razionalità e il bene stanno sempre davanti, 
sempre nell’avvenire, come il mazzetto di fieno 
attaccato al timone davanti alla bocca del cavallo 
che questo trasporta sempre più in là con la sua 
stessa corsa. Sono sempre un « dover essere » che 
non diventa mai un « essere ». Poichè, quando so- 
no, quando da semplice «dover essere » acquistano 
la qualità di «essere», istantaneamente nell’acqui- 
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stare la qualità « essere » perdono quella « razio- 
nalità » e « bene ». Facendosi realtà e presente di- 
ventano assurdo e male, tanto è vero che si vuole 
ancora uscirne, si vuole ancora passare ad altro, 
cioè prosegue la storia. Le verità meridiana e tan- 
gibile, contrariamente alla celebre sentenza he- 
geliana, è che il reale è irrazionale (tanto è vero 
che malcontenta e si disapprova, cosicchè sempre 
si vuol cambiarlo, ossia c’è storia), e il razionale 
è irreale (perchè è sempre oltre il presente, cioè 
fuori della realtà, cioè nel futuro). Come si può 
non vedere una cosa così palmare, che cioè la 
storia dell’umanità ha proprio soltanto la mede- 
sima ragione che scorgeva Dante come l’unica ra- 
gione del cambiare, ossia della storia, della sua 
Firenze, vale a dire lo sforzo di schermire, dando 
volta, il dolore, il male, l’assurdo, il continuo 
giacere nel quale d’ogni presente, ossia della real- 
tà, è provato appunto dall’eternità del dar volta, 
cioè della storia? 

Aristotele ha una sentenza veramente profon- 
da, che, se ci si pensa, racchiude in nuce ciò che 
quì sostengo e ne è la mirabile conferma. Il cam- 
biamento (egli dice) è la cosa più dolce, in forza 
di qualche nostro cattivo stato; perciò l’uomo 
facile a cambiare è in cattivo stato, come lo è una 
natura che ha bisogno di cambiamento: essa non è 
pura e ben proporzionata; petaBoX) Sè rAviwv 
yAvkitatav katà tv romtiv [il poeta è Euripide, 
Oreste, v. 234], St roveplav va: Borep Yàp Avipw- 
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og eLdpeteBodog 8 movnpés, ka! # quot 7 deopévn 
petaBoXfg où yàp &TA7 dud' emiekne (). 

C’è storia, insomma, l'umanità corre nella sto- 
ria, per la medesima ragione per cui corre un 
uomo che posa i piedi su di un sentiero cosparso 
di spine o di carboni ardenti. Perchè ha bisogno 
di levare i piedi dalla sofferenza che il posarli 
gli dà, e, speri vagamente o no che portandosi 
più in là sfuggirà alla sofferenza, in ogni modo, 
poichè non può tenerli fermi nella sofferenza che 
in ciascun posarli è attuale, così corre di conti- 
nuo. 

La storia non è che questo. Lo sforzo, vano 

erchè eterno, di fuggire dall’assurdo e dal ma- 
le. Essa è dunque la riprova che g 
posto che vana perchè eterna è la fuga o pesa 
zo di allontanarsi da esso, ossia la storia — fima- 
ne sempre presente, vale a dire la realtà, è 
pre dae do. e il male. La storia non è che lo 
sforzo per allontanarsi dal presente, perchè que- 
sto è sempre assurdo e inale; la prova dunque 
che è assurdo e male. La storia conferma, perciò, 
il risultato a cui è approdata la precedente in- 
dagine circa le. contraddizioni; com’è naturale 
poichè se quella indagine considerava le contrad- 
dizioni quasi a dire nella categoria dello spazio, 
cioè nella loro coesistenza contemporanea, la sto- 
ria non è che le contraddizioni stesse nella cate- 








(') Eth. Nic. L. VII, C. XIV, $ 8-9, P. 1154 B, 30. 
10 
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goria del tempo, cioè nella loro successione tem- 
porale. Conferma, così, la storia, quel risultato 
in pieno, anche per questo, che essa ci fa vedere 
come l’umanità, cambiando, cioè condannando 
sempre se stessa, accertando (quando ogri suo 
presente è diventato passato) di avere in quell’o- 
gni suo presente — in ogni suo presente visto 
alla luce del presente di poi — ritenuto errori 
e superstizioni come verità, e mostruosità come 
fatti leciti o virtuosi; ci fa vedere, dico, come 
l'umanità con ciò dia di se stessa l’attestazione 
che la sua mente si è sempre trovata nella irra- 
zionalità. 

Si noti che tale attestazione della propria ir- 
razionalità che dà la mente dell’umanità colla 
sua storia, la dà altresì di sè la mente d’ogni 
individuo, mediante la storia piccola o vita di 
lui. In questo caso, come in quello, la storia è 
la prova evidente che la mente è sempre irra- 
zionale. Anche nella (storia) vita dell’individuo, 
infatti, la ragione continua a condannare se stessa, 
la mente ad accertare che è (stata) sempre nella 
stoltezza. Tutta la nostra vita individuale, consi- 
derata retrospettivamente, ci risulta seminata di 
azioni che ora vediamo non avremmo dovuto 
compiere e di idee che ora respingiamo. E con- 
siderata nel suo svolgersi all’innanzi ci si vien 
manifestando come l’impotenza della ragione di 
attuare in essa nostra vita sè medesima, cioè 
come il divergere di infinite azioni che faremo 
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dal proposito o piano dalla ragione precedente- 
mente fissato, e ciò perchè quella che era avver- 
tita precedentemente come ragione viene soppian- 
tata al momento dell’azione da una diversa, che 
in siffatto momento ci apparisce essere, essa sol- 
tanto, ragione, senza che, quando, come si dice, 
ritorniamo su noi stessi e vediamo ancora che la 
vera ragione era la prima, possiamo sentirci sicu- 
ri di ciò con una sicurezza che escluda tra poco 
o molto il ritorno dell’altra visuale. Tutta la no- 
stra giornata, se la esaminiamo attentamente, è 
composta di piccole cose che la nostra stessa 
mente ha stabilito essere irrazionali e previamen- 
te deciso che per ciò non debbano aver luogo (la 
sigaretta fumata, il boccone di troppo, il libro 
di lettura amena o il giornale preso in mano in- 
vece di scrivere, la partita di chiacchiere troppo 
lunga e vivace). Ogni nostra giornata rappresenta 
una catena di atti minuti che (per usare il lin- 
guaggio idealistico) il vero î0 ricusa e rinnega ed 
ha già stabilito che sono irrazionali; la deviazione 
da ciò che esso ha scorto e deciso come razionale; 
la caduta costante _nell'irrazionalità; il fuori di 
sè che trascina continuamente il sè. « Combien 
diversemente iugeons nous des choses! (scrive 
Montaigne, lungamente e acutamente insistendo 
su questa situazione). Combien de fois changeons 
nous nos fantasies! C’è que je tiens aujord’huy, et 
ce que je croy je le tiens et le croy de toute ma 
crovance... mais ne m°’est il pas advenu, non 
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une fois, mais cent, mais mille, et tous les jours, 
d’avoir embrassé quelque autre chose, à tout ces 
mesmes instruments, en cette mesme condition, 
que depuis i ay iugee faulse?». «Nous nous amen- 
dons par la privation de nostre raison et son as- 
sopissement... cegy est plaisant à considerer: par 
la dislocation que les passions apportent à nostre 
raison nous devenons vertueux ». « L’humaine 
science ne se peult maintenir que par raison des- 
raisonnable, folle et forcenee » ‘’’. Ogni nostra 
giornata è la prova che la ragione non può per 
sole ventiquattr'ore della nostra esistenza vivere 
secondo il suo ordine. Ma c’è forse, dunque, al- 
meno la ragione in quella nostra mente, in quel 
nostro 70, che ha scorto e stabilito o riscorgerà 
e ristabilirà, che tale catena d’azioni è irraziona- 
le? Come accertarlo, se tale nostra mente, tale 
nostro io è, essa appunto, respinta via, quale 
ubbia, pedantismo, stoltezza, dall’altra, pur no- 
stra, mente che compie le azioni da quella scorte 
come irrazionali? Se anzi quella, la mente che 
vuol tenerci nella « regola », nella « ragionevo- 
lezza », ci balena talvolta dinauzi come nient’al- 
tro che pusillanime amore del quieto vivere, co- 
dardia, mancanza del coraggio di affrontare con- 
seguenze rischiose pur di strappare al destino la 
conquista d’un piacere raro o d’un vantaggio fuor 
del comune? Se, insomma, come diceva Carnea- 


(') L. IT, C. XII (ed, Nelson, vol. 2, p. 235, 243, 279). 
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de © (poichè probabilmente questo pensiero è 
suo), con espressione che coglie proprio il centro 
decisivo della questione, appare a tutti chiaro che 
« quem ad modum ratione recte fiat, sic rattone 
peccetur »? O se come, del tutto conformemente, 
diceva, ancora, Montaigne « la raison va tou- 
siours, et torte, et boiteuse, et deshanchec, et 
avecques le mensonge, comme avecques la ve- 
rité » (°? Lotze (il cui oscillare circa tutti i mas- 
simi.problemi tra il sì e il no, profondo e deli- 
cato, vago ed elegante ad un tempo, procura ad 
uno scettico un perfetto godimento estetico) ha. 
come spesso, una parola di scultoria esattezza 
circa questo mutarsi e inclinarsi nei sensi più op- 
posti della nostra ragione. « Spannung und Ab- 
spannung wechseln anch hier wie in dem kér- 
perlichen Befinden und unsere Gedanke sind 
Festtags anders als Werktags » (0. E un testo 
buddistico suona press’a poco così. Anche l’uo- 
mo comune, che non ha inteso la dottrina, può 
distornarsi dal corpo e liberarsi dai desiderî che 
vi si riferiscono, perchè egli percepisce che esso 
cresce e decade. Ma invece l’uomo comune, che 
non ha inteso la dottrina, non riesce a distornar- 
si dal pensiero, dalla conoscenza, dallo spirito 
(dalla ragione) e liberarsi dai desiderî che vi si ri- 


(*) Cic., De Nat. Deor., III, XXVII, 60. 

(*) L. II, C. XII, ed. Nelson vol. II. p. 238. 

(*) Mikrokosmus, VII ediz., a cura Schmidt. Lipsia, Meiner 
1923, vol. II, p. 461. 
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feriscono, perchè dice « questo è mio, questo son 
io, questo è il mio sè ». Ora, sarebbe meno ma- 
le prendere quale proprio io il corpo formato dai 
quattro elementi che non prendere come tale lo 
spirito. Il corpo, infatti, può apparire permanen- 
te per due, tre, cento anni; ma lo spirito cangia 
ad ogni momento. « Come una scimmia, o mo- 
naci, che in un bosco, aggirandosi tra le piante, 
afferra un ramo e lo lascia andare e ne afferra 
un altro, così sorge e passa ciò che vien chiama- 
to spirito o pensiero o conoscenza, cangiando 
sempre giorno e notte » (). Questa è della no- 
stra «ragione », tanto teoretica quanto pratica, 
l’immagine più esatta, 

Siamo stolti. È questa la costante constatazione 
che noi stessi — noi come lo stoico; noi come 
l’uomo religioso (al cui sguardo, p. e. con S. A- 
gostino, la stessa serie di tutte le formazioni so- 
ciali e statali che la storia umana svolge, sì pre- 
senta come un seguito di regni di perversità ed 
assurdo, diabolici, materia d'inferno — concezio- 
ne alla quale è perfettamente analoga quella del 
Renouvier ‘, secondo cui non potendo mai la ra- 
gione negli uomini « se vouloir elle-mème toute. 
entière », l’uomo non riesce a vivere nello stato 
di razionalità, nello «stato di pace », ed è co- 


(*) Sutta Nipata, II, 94 (in OLvenberc, Reden des Buddha, 
p. 187). 
(?) Science de lu Morale, vol. I, p. 215 (e specialm. cap. 69 
e 70). 
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stretto a sostituirlo con lo « stato di guerra » o di 
irrazionalità, quello cioè in cui, poichè sulla ra- 
gione non è possibile contare, la morale pura si 
trasforma e trapassa in diritto e Stato); noî come 
il moralista, nel senso classico e non degenerato 
della parola, colui cioè che, non già vuol escogi- 
tare o dimostrare o illustrare un « dover essere ». 
ma sa cogliere perspicuamente le fattezze di « ciò 
che è », un Teofrasto, un Labruvère, un Laroche- 
foucauld, un Vauvenargues, «moralistes fran- 
cais », un Leopardi autore di operette morali; 
noi, in quanto issandoci momentaneamente sullo 
scoglio isolato di quella che talvolta ci par di 
intravvedere come ragione, scorgiamo nel mon- 
do d’attorno «la compagnia malvagia e scem- 
pia » (0. ma sappiamo anche considerare noi me- 
desimi in esso — è, dico, la constatazione che noi 
stessi abbiamo sempre fatto. Siamo stolti; la stol- 
tezza alberga naturalmente in noi come l’assurdo 
all’esterno; e quando vediamo la nostra stoltez- 
za con la nostra ragione, non siamo nemmeno 
sicuri che proprio questa sia ciò che è ragione, e 
in ogni modo come ragione essa non ci resta fer- 
ma dinanzi. Stoltezza inerente alla mente, che si 
manifesta già in questo, che sebbene sappiamo 
che ogni desiderio o passione, anzi ogni atto di 
volere, finisce per darci non la felicità ma anzi il 
dolore, pure, nel momento del volere, non pos- 


(*) Par., XVII, 62. 
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siamo a meno di sentire il raggiungimento come 
necessario alla felicità. Stoltezza che permetteva 
a Schopenhauer di scrivere che « il mondo appa- 
risce, considerato dal lato estetico, un’esposizione 
di caricature, considerato dal lato intellettuale, 
un manicomio, considerato dal lato morale un 
covo di briganti » (). — Accade con roi rispetto 
it moi esattamente come col « saggio » d’Orazio di 
fronte agli altri. Nel « saggio » stoico risiede fer- 
mamente la ragione. Egli addita con tutta preci- 
sione le pazzie che fanno gli altri, la pazzia che 
domina sovrana nella mente di tutti gli altri. « In- 
sanis et tu, stultique prope omnes. Accipe, qua- 
re desipiant omnes aeque ac tu ». La pazzia al- 
berga nella mente di-tutti gli altri, non s’inten- 
de, nella sua, che negli altri giustamente la vede 
e l’accusa. Ma come stabilire se abbia torto l’altro 
quando dice invece al « saggio »: il pazzo mag- 
giore sei tu? « O major tandem parcas insane mi- 
nori »? (°) Come stabilire se, sia rispetto a quella 
nostra mente che accusa di irrazionali le azioni 
che noi stessi facciamo, sia rispetto al « saggio », 
che accusa le menti altrui di essere pazze, non sia 
giusto ripetere che appunto «cette exacte et ten- 
due apprehension de la raison l’a mis sans rai- 
son » ‘)? Infatti lo sforzo più risoluto per rego- 


(') Grundlage der Moral, $ 14 (Sam, Werke, ed. cit., vol. III, 
p. 69). 

(*) Serm., IT, III; 30 e s., 326. 

(*) Montaicne, Essaîs, L. II, C. XII (cd. Louandre, v. Il, 
p. 351). | 
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lare rigorosamente la vita secondo la ragione, che 
la storia del pensiero presenti, quello dei Cinici 
e degli Stoici, è sempre apparso, quando uscen- 
do da affermazioni generiche, ha voluto concre- 
tarsi nelle azioni particolari, come la massima e 
la più «curiosa » delle stravaganze. — F, nel 
campo teoretico, la mente dell’individuo progre- 
disce, cioè passa da un’idea ad un’altra: in quan- 
to, anche nell’individuo, la mente teoretica è sto- 
ria, proprio perchè è processo, progresso, è quin- 
di continua condanna di se stessa. 

L'ipotesi, adunque, che si prospettava Descar- 
tes ©, quella del « trompeur très puissant et très 
rusé qui emploie toute son industrie à me trom- 
per toujours »; tale ipotesi, di cui egli escludeva 
con assoluta sicurezza ogni effetto almeno in un 
punto, quello del cogito-sum, e proprio invece 
anche in ciò (decisiva confutazione della parte 
costruttiva della sua dottrina e di qualsiasi altra 
certezza, « chiarezza ed evidenza » la mente uma- 
na creda tenere in pugno) cadendo in preda al. 
l'inganno, chè poco dopo Hume mostrava che lo 
stesso cogito-sum., inteso sostanzialisticamente, co- 
me « chose qui pense » ©), era tanto poco certo 
che poteva essere vittoriosamente negato; tale ipo- 
tesi è precisamente quella che, anche senza l’in- 
tervento di entità mitiche, si realizza nel fatto 


(*) Méd., II el. 
(°) Med., II. 
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ora descritto : nel fatto che quel che ci appare no- 
stra ragione che vede la nostra stoltezza, non ci 
resta come ragione ferma dinanzi, perchè espulsa 
da una opposta, ma sempre apparenteci, nel mo- 
mento del suo emergere, come ragione; nel fatto 
che ogni nostra visuale, che ci appare con evi- 
denza volta a volta visuale di ragione, ci diventa 
volta a volta, quando subentra l’opposta e consi- 
derata dal punto di vista di questa, una visuale 
di non-ragione; nel fatto dunque che le cose van- 
no proprio come se ci fosse il « mauvais génie », 
il « trompeur très puissant », che voglia ingan- 
narci e ci riesca pienamente e alla perfezione, dal 
momento che in ogni nostra visuale di ragione 
noi ci troviamo sempre (come risulta alla visuale 
opposta, pur sempre, vedi Carneade, di ragione, 
quando subentra) nell’inganno e nella non-ragio- 
ne. Il non trovarci mai, almeno con permanenza 
ed esclusiva sicurezza, nella ragione: l’esser sem- 
pre in noi la razionalità mutevole, oscillante, in- 
certa; il giacere perciò le nostre menti sempre in 
uno stato di irrazionalità; quest’è, letteralmente, 
l’effettuarsi di quell’ipotesi del « trompeur très 
puissant » che pure solo come provvisoria con- 
cessione dell’impossibile Mescartes poneva innan- 
zi. L’irrazionalità in cui al pari della realtà si tro- 
va la mente, questa è la presenza davvero esisten- 
te e l’azione del « trompeur » di Descartes. 

Or dunque, la storia, sia nell’individuo che 
nella specie, è l’attestazione che dà la mente di 
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sè dell’assurdo in cui si aggira e che la costitui- 
sce. 

Hegel e Schopenhauer sono veramente. gli 
esponenti delle due concezioni filosofiche antite- 
tiche della vita (e quindi dei due temperamenti 
opposti), e ciò anche, e specialmente, su questa 
questione della storia. Il processo come corso di- 
vino e il processo come corso infernale. Ma poi- 
chè, come per Schopenhauer il processo è senza 
scopo, così per Hegel è senza meta; e poichè le 
due cose significano in sostanza lo stesso; così 
l'esattezza della definizione schopenbauriana 
del processo in confronto di quella hegeliana è 
evidente. Se il processo è senza meta, ossia senza 
Scopo, esso non può essere che processo d’una 
realtà (« volontà ») la quale, quantunque le sin- 
sole incarnazioni di essa (gli individui) abbiano 
un obbiettivo o un fine nel loro volere, non ha, 
nella sua totalità, nè fine nè obbiettivo ©, non 
vnole che per volere, non si sforza che per sfor- 
zarsi, cioè è essenzialmente irrazionale ed assur- 
da. O il processo ha una meta, e allora nega se 
stesso come processo, pone capo al contrario di 
se stesso, cioè all’immobile pace, alla stasi, e que- 
sta meta essendo allora la vera realtà, il processo 
come tale viene destituito di realtà. O il processo 
non ha meta e poichè così diventa palesemente 
una cosa assurda, non può essere che processo 


(*) Die Welt ecc., vol. I, $ 29; vol. II, libro II, c. 28 (Werke, 
ed. Deussen, vol. I, p. 193 e seg., vol. II, p. 407). 
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d’alcunchè d’irrazionale, della « volontà » scho- 
penhauriana, non già d’alcunchè cui, col nome 
di «idea » o di «spirito assoluto », sia lecito 
ascrivere come carattere essenziale la razionalità. 

Gli hegeliani dicono: non vedete che l’immo- 
bile pace cuì il processo mettesse capo, la stasi, 
il punto d’arrivo dopo il quale non ci fosse al- 
tro, non sarebbe se non la fine di tutto, la morte, 
e che affinchè si abbia non la fine e la morte, ma 
la vita, affinchè questa continui, bisogna che il 
processo continui, sia eterno? Hanno ragione. 
Ma ciò non toglie che la conclusione giusta di: 
ciò possa essere, ancora, quella di Schopenhauer. 
Poichè il processo è assurdo, poichè è processo 
dell’irrazionale, la conoscenza, che ‘ha veduto 
questo, guidi la realtà (la « volontà ») a rivolgersi 
contro se stessa, ad annientarsi; la guidi alla me- 
ta, alla fine, alla stasi, pur non potendo essere 
questa meta che il nulla, pur potendo solo il 
nulla far uscire la realtà dall’assurdo d’un pro- 
cesso senza scopo, pur non potendo cioè la realtà 
liberarsene senza nullificarsi. Meglio — così, con 
Schopenhauer, si può, con piena legittimità, ri- 
spondere a quel richiamo NESIZDO — meglio il 
nulla che l’assurdo. 

E perciò è pienamente nel giusto Leibniz. 
Questo il migliore dei mondi possibili. Togliete 
dalla realtà l’assurdo, e, poichè essa non è altro 
che processo senza meta, ossia senza scopo, os- 
sia precisamente non è che l’assurdo, la annien- 
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tate. O (come si può esprimere la cosa in lin- 
guaggio hegeliano): se la contraddizione, ossia 
l’assurdo, è la radice del movimento, il motore 
del processo, e quindi la ragione della vita, que- 
sta è una cosa con l’assurdo, perchè sparito l’as- 
surdo essa stessa sparisce. — O l’assurdo o il 
nulla. 

Durante e dopo la guerra un buon numero 
di ottime persone insorgeva con sincera indigna- 
zione contro quell’obbrobrio insensato e sangui- 
noso che la guerra era. Avevano ragione. E non 
solo la guerra, ma il vizio, il delitto, la slealtà, 
i tradimenti, gli intrighi, gli impudenti arrivismi, 
sono un obbrobrio. Volete che tutto ciò scom- 
paia? D'accordo. Sopprimiamo l’Essere; tutto ciò 
scomparirà. — Ah, questo poi no! — No? Non 
volete sopprimere l’Essere? Volete che l’Essere 
ci sia e continui ad esserci? — Ma certo; bisogne- 
rebbe essere pazzi per non volerlo. — Allora do- 
vete tenervi anche guerra, vizio, intrighi, delit- 
ti, tutto questo male e questo assurdo, che sem- 
pre costituì e costituirà la sostanza del mondo, 
perchè l’Essere non è altro che siffatta somma di 
irrazionalità. 

Concepite il mondo migliore, e voi lo annien- 
tate. Perchè se woi ritenete di aver diritto di 
concepirlo migliore, dovete ammettere che ugua- 
le diritto di concepire un mondo migliore abbia- 
no i vostri figli, le generazioni che vi seguiran- 
no. Poter concepire e fare il mondo migliore, siì- 
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gnifica dunque concepirlo e farlo continuamente 
migliore, cioè spingere fuori da esso l’assurdo ed 
il male; ossia condurlo alla meta dove il processo 
s’arresta, dove non c'è più nulla da fare, da cam- 
biare, da pensare, non si fa, non si pensa, si è 
morti, tutto giace, sta, è morto: — alla stasi, alla 
fine, vale a dire alla morte, all’annientamento. 
Anzi, se fosse possibile concepire un mondo mi- 
gliore, il mondo, stante l’infinità del tempo, sa- 
rebbe già divenuto perfetto, cioè avrebbe già rag- 
giunta la meta dove non c’è più processo, la fine, 
il nulla (. Perchè il mondo ci sia, cioè continui 
ad essere, bisogna che non possa migliorare. Se 
lo potesse, andrebbe (anzi sarebbe già andato) a 
poco a poco a finire in quella che è l’unica per- 
fezione, l'uscita dal processo, la fine di esso, l’im- 
mobilità completa, la morte, il nulla. Perchè il 
mondo continui ad essere, bisogna che sia sempre 
com’è. Contro Leibniz, Schopenhauer dice © che 
questo. è il peggiore dei mondi possibili. Possi- 
bile (ragiona) significa; non già immaginario, ma 
che può realmente esistere. Ora questo mondo è 
costituito come doveva per poter esistere col mas- 
simo di dolore. Se fosse solo d’un atomo peggiore 
non potrebbe più sussistere. Dunque, uno peg- 
giore, appunto perchè non potrebbe esistere, non 


(') Cfr. anche ScnorenHauer, Die Welt ecc., ll cap. 17 
(Sim, Werke, ed. cit., vol. II, p. 205). 

(*) Die Welt ecc., II cap. 46 (Stim. Werke, ed. cit., vel. II, 
p. 667). 
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è possibile. e quindi l’attuale è il peggiore dei pos- 
sibili. Contro Schopenhauer (ma con più risoluta 
conferma della sua visuale pessimista) io do ra- 
gione a Leibniz: questo è il migliore dei mondi 
possibili perchè se lo si suppone migliorabile lo 
si annienta. Scorgere che, pur essendo pessimo, 
è il migliore possibile, poichè farlo migliore vor- 
rebbe dire annientarlo, poichè dunque uno mi- 
gliore non può esserci, è cogliere il male ancor 
più alla radice di quel che, con la sua tesi ora ri- 
cordata, abbia fatto Schopenhauer. 

Perchè, dunque, il mondo continui ad essere 
bisogna che sia sempre un processo che in so- 
stanza non fa che ripetersi, appunto perchè è 
infinito, perchè deve durar sempre, perchè non 
può mettere a capo a nessun punto d’arrivo (e 
quindi sia un processo apparente, un falso pro- 
cesso, un non-processo, una stasi: — donde si 
vede come la filosofia ieealistica attuale appunto 
in quanto concepisce la realtà esclusivamente co- 
me processo infinito, toglie nel fatto alla realtà 
proprio il carattere di processo che a parole ce- 
lebra quale spiegazione appagante e natura divina 
di essa, perchè un processo che non è serie di 
tappe verso una meta, ma deve continuare eter- 
namente, non può che essere in sostanza stasi). 
Bisogna, insomma (per usare le parole con cui 
K. E. Neumann ‘’ sintetizza il concetto che il 


(*) Der Wahrheitpfad (Monace, Piper 1921), p. 114. 
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buddismo ha del « processo »), che « non ci sia 
da aspettare un futuro migliore, sempre più per- 
fezionantesi, oh no! ma da riconoscere questo 
terrificante mondo della morte e del dolore come 
l’eterno correlato d’un processo mondiale senza 
principio e senza fine che si tiene sempre in equi- 
librio ». Bisogna perciò che gli sforzi che fanno 
i buonì per migliorare il mondo riescano, sì, per 
così dire, localmente, ma non complessivamente, 
ossia che (come avviene) a tanto di migliora- 
mento qui corrisponda altrettanto di peggiora- 
mento là o a tanto di miglioramento oggi altret- 
tanto di peggioramento domani, cosicchè sia forza 
dire «il mondo sempre essere stato ad un me- 
desimo modo ed in quello essere tanto di buono, 
quanto di tristo; ma variare questo tristo e que- 
sto buono di provincia in provincia: come si ve- 
de per quello che si ha notizia di quelli regni an- 
tichi che variavano dall’uno all’altro, per la va- 
riazione dei costumi, ma il mondo restava quel 
medesimo » ©’). Biso na che resti dunque nel 
mondo, e do e lo stesso male, 
que o che — libertà cli finire in rivoluzio- 
ni sanguinose, autorità che sbocca in cieca tiran- 
nide, politici che sfruttano pei loro interessi prin- 
cipî e idealità, finzioni e ciarlataneria che assicu- 
rano il successo, superstizione, plutocrazia, vi- 
zio, servilità, « molti sospetti (come scrive L. B. 







(') MaciziaveLri, Discorsi su Livio, Introd. al L. II. 
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Alberti in quella sua così amara e vera rappre- 
sentazione della vita politica) mille invidie, infi- 
nite inimistà, niuna ferma amicizia, abbondanti 
promesse, copiose profferte; ogni casa piena di 
finzione, vanità e bugie » l) — quello che qua- 
lunque uomo che ha aperto gli occhi alla luce, in 
Babilonia o nell’antico Egitto, in Atene e in Ro- 
ma, a Parigi e a New York, si è sempre trovato 
dinanzi, e, sotto qualunque latitudine e in qua- 
lunque epoca, ogni « saggio », giunto alla sua ma- 
turità sperimentata, ha lamentato pressochè con 
le medesime parole. 

O il mondo, così com’è, e sempre fu e sarà, 
o il nulla. 

O questo mondo, o il nulla. 


(') Della Famiglia, L. IIl. 
11 





VI 


TEMPO E SPAZIO 
CATEGORIE DELL’ASSURDO 





219 


Lo regpia mepdona detroit 


Siffatte considerazioni circa il significato della 
storia permettono forse di ricavare almeno un 
barlume di quel che c’è in fondo agli occhi delle 
due sfingi che stanno assise sulla soglia della filo- 
sona: il tempo e lo spazio. 

Che è il tempo, questa cosa misteriosa, e che 
pur sembra fatta da noi, tanto che, secondo lo 
stato (noia, attesa, piacere) della nostra coscien- 
za, s'allunga e s’accorcia, in dormiveglia passa 
con fantastica rapidità, nel sonno lo saltiamo ad- 
dirittura? Se nello spazio si vedono le cose stare 
una accanto all’altra, nel tempo, non si vedono 
stare ma sì sentono venire cose o avvenimenti 
una dopo l’altra. Si sente, si vive questo loro 
venire successivo, la « direzione ». Il tempo, pro- 
prio degli enti che mutano, che vivono, il quale 
è ciò che fa sentire ad essi, fa essere per essi, la 
serie successiva di avvenimenti in cui consiste la 
loro vita, è una cosa sola con la vita stessa. Il 
tempo è la nostra stessa vita, il processo di que- 
sta, ossia (per l’individuo e per l’umanità) la no- 
stra storia. Se, infatti, è ancora possibile rap- 
presentarsi uno spazio vuoto, un tempo vuoto, 
senza che nulla vi accada, è assolutamente irrap- 
presentabile: se ogni movimento, cangiamento, 
accadimento cessasse, scomparirebbe totalmente 
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anche il tempo. Tempo e vita, tempo e storia 
sono perciò la stessa cosa. C'è, dunque, il tempo 
per la medesima ragione per cui c’è la storia. 
C'è un tempo — se si vuole, lo spirito fa il 
tempo — dopo ogni ora viene sempre un altro 
ora, dopo il presente sempre qualche altra cosa 
(chè ciò è esservi tempo, idest storia), unica- 
mente perchè essendo ognz presente sempre as- 
surdo e male, cioè essendo la realtà, che è as- 
soluto presente, sempre irrazionale, si fa di con- 
tinuo un poi per uscire sempre dall’ora, per li- 
berarsi, passando ad un altro momento, dal ma- 
le che in ogni adesso c' è. Tempo_e maless 
gemelli..sonodue.faccie della. 
glia, uno suppone e richiama necessariamente 
l’altro. Il tempo non è che l’eterna (e quindi. 
inutile) fuga dal male eternamente presente. Il 
tempo (per usare, rimaneggiandolo alquanto, 
d’un pensiero di Schopenhauer) scorre, fugge, 
c’è, proprio unicamente per questa ragione, che 
non v'è nulla che sia bene, cioè che meriti di 
permanere ©). Ossia, c’è un futuro, il presente 
va sempre via, ci precipitiamo di continuo verso 
l'avvenire, perchè ogni presente ci malcontenta, 
perchè a nessun presente potremmo, davvero ed 
in tutto, dire « t’arresta! », perchè in ogni pre- 
sente manca qualche cosa che ci dovrebbe essere, 





(') Neue Paralipomena, 305. 
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in ogni presente quindi siamo nel male, tutta la 
realtà è nel male. 


Denn Alles was entsteht 
Ist werth, dass es zu Grunde geht. 
Drum besser war's, dass nichts enstande ('). 


Il tempo è dunque la categoria dell’irrazio- 
nale e del male, la condizione e la concomitanza 
necessaria dell’esistenza di questi. Se si fosse nel 
bene, non ci sarebbe più tempo, si starebbe ©). E 
che cos’è d'altro lo spazio? 

Lo spazio è il mezzo mediante cui soltanto pos- 
sono esistere le cose e le parti diverse in luogo 
dell’assoluto identico; il modo con cui l’Uno può 
diventare Più, dar fuori in parti, in cose diverse 
l’una dall’altra; diverse, disformi, che si contrad- 


dicono. Cioè, anch’esso, il modg per_cui ( 
esistere Wwaddizigne. cè Spazio, perche In 
vece esistere l’Uno eleatico, ci sono i Più. 
Ma quello soltanto è razionale; con questi pas- 
siamo nel campo dell’incomprensibile e dell’as- 
surdo. Lo attestano i vani sforzi della filosofia 
per spiegarli, e per spiegare le situazioni che ne 
conseguono, cangiamento, causa, relazioni, moto, 
l’impossibilità razionale del quale dimostra, di- 
mostrano e volevano appunto dimostrare gli ar- 


.gomenti di Zenone comprovanti che esso non può 


(') Faust, I, 1339. 

(*) Cfr. quanto ho ancora osservato al riguardo in Frammenti 
d'una filosofia dell’errore e del dolore, del male e della morte 
(Modena, Guanda, 1937; pag. 172). 
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razionalmente esistere, che quando siamo nel re- 
gno dei Più siamo insieme nel regno dell’irrazio- 
nale. Quello, 1’ Uno eleatico, soltanto è razionale, 
dico. Ma provatevi un po’ a vedere che è. Pro- 
vatevi a raffigurarvi i Più, cioè il mondo, rag. 
grinzarsi in quell’Uno assolutamente identico, 
senza cose diverse e senza parti, e voi vedrete i 
Più, il mondo, sparire, diventar,nulla. Esso, 1’ U- 
no eleatico, è la razionalità, ma è anche il nulla. 
I Più, cioè il mondo, sono l’ o, ma sono 
anche la realtà. Una nuova volta si fa palese che 
la razionalità è uguale a zero, a morte, a nulla, 
e realtà è uguale ad assurdo. — O, come si po- 
trebbe anche esprimere questo pensiero: il pre- 
teso non fenomenico (razionale) in sè delle cose, 
il noumeno in cui le cose per così dire, si raccol- 
gano e riposino, fuori della irrazionalità fenome- 
nica, nell’unità e nella pace dell’assoluto razio- 
nale, non è che il nulla ©). Di qui si comprenda (e 
di qui se ne valuti la profondità) la sentenza del 
Foscolo: « Al nostro intelletto la sostanza della 
natura ed il nulla furono, sono e saranno sino- 
nimi » (°). 

Vero è che per la mistico-metafisica questo 
nulla è ancora qualcosa, anzi il supremo qualco- 
sa. Ma si tratta d’un inganno che giuoca la ten- 
denza ad amalgamare il residuo di antiche cieche 






(*) Anche riguardo a ciò si cfr. quanto ho scritto nell’ora 
cit. Frammenti, ecc., p. 31 e s. 
(*) Notizia intorno a Didimo Chierico, IX. 
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credenze e ciechi impulsi di carattere religioso, 
ormai palesantisi insostenibili, coi risultati irre- 
cusabili cui il progresso del pensiero e la consta- 
tazione dei fatti mettono capo. Accade, cioè, qui, 
quel che circa la scienza constata il Wundt: « Lo 
sviluppo delle singole scienze non può poi in ge- 
nere sottrarsi al perdurare dell’azione delle vec- 
chie filosofie e con queste si affermano di regola 
contemporaneamente idee che in origine si con- 
nettono con motivi religiosi » (). — Pur, vale a 
dire, sospinti a poco a poco ineluttabilmente alla 
constatazione che oltre il mondo visibile non c’è 
che il nulla, non si riesce nè si vuole, stante la 
persistente azione psicologica dei primitivi mo- 
tivi religiosi, chiaramente ammetterlo. Ciò pare 
« volgare materialismo ». É si assume, come po- 
sizione che, mentre appaga quei motivi, ha an- 
che l’aria di essere intellettualmente superiore, 
quella di dichiarare che proprio quel « nulla » è 
l’Essere sommo. 

Due interessanti movimenti di pensiero, la teo- 
logia negativa e il buddismo, possono fornire di 
tutto questo “la prova e l’esemplificazione. 

Qual è il movente psicologico della teologia ne- 
gativa? Evidentemente, il seguente. In un primo 
momento, il pensiero afferma con tenacia, sicu- 
rezza, appassionata ‘e profonda convinzione, l’e- 
sistenza d’un Essere supremo, dotato di certi at- 


(*) System. der Philosophie, IV ediz., Lipsia, 1918, p. 6-7. 
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tributi precisabili. Il processo del pensiero e l’os- 
servazione dei fatti sospingono all’irreparabile 
conclusione che un tale Essere è contraddittorio 
e impossibile. Pure il residuo atavico della prima 
fase di pensiero continua ad operare in questa 
seconda. Non sì vuole nè sì riesce perciò ad ap- 
prodare nettamente all’affermazione dell’inesi- 
stenza di questo Essere supremo, e, non poten- 
dosene nemmeno più affermare l’esistenza, si di- 
chiara che esso è alcunchè a cui nessuna delle 
nostre categorie intellettuali si può applicare, 
qualcosa che non possiede alcuna di quelle che 
sono per noi le note dell’essere, qualcosa quindi 
che non si può designare se non con un non, 
pur essendo, in qualche modo a noi inaccessibile, 
la suprema, anzi la sola vera, esistenza (. 

Più interessante ancora è il caso del buddis- 
mo, questa teologia negativa dell’io, e su di esso 
sioverà quindi fermarsi un momento di più. 

Procedente dallo stato di ansiosa ardentissima 
ricerca della vita immortale in unione con Bra- 
ma, che costituiva già precedentemente il carat- 
tere essenziale della vita spirituale indiana, il 
uddismo (e fin da quel Sermone di Benares, la 
cui immensa superiorità, del resto, sopra il Ser- 
mone sul Monte è indisconoscibile) si presenta 
con l’affermazione, a cui dopo lunghe intense 


(') Cfr. Rensi, Le Aporie della Religione (Catania, Etna, 
1932), cap. II: Le volatilizzazione di Dio. 
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meditazioni e mortificazioni il Budda perviene: 
la liberazione dalla morte, l’immortalità, è tro- 
vata ©). E in che cosa consiste? Spogliatevi dei 
cinque sensi, spogliatevi delle sensazioni, delle 
percezioni, dell’immaginazione e inoltre della co- 
noscenza; quello che resta è libero dalla morte, 
è immortale. Immortali siete se riuscite a sentirvi 
in essenza immedesimati con quello che resta tol- 
ti i sensi e la conoscenza. In esso, se con esso sol- 
tanto vi sentite siffattamente immedesimati da 
aver spento ogni desiderio di sensazioni e cono- 
scenza, potete trapassare nel Nirvana. La nostra 
essenza, insomma, non consiste nella coscienza, 
nella personalità, in ciò che chiamiamo abitual- 





mente io, ma inup.pucleo profondo.e,SEuza-Ko - 
scienza, che sottostà a tutto ciò, che, inafferrato e 
“inafferrabile dalle nostre categorie conoscitive, è 
dunque inconoscibile e imperscrutabile (1’« to » 
noumenico di Kant), e che, in sè indistruttibile, 
lungi dal perire col perire del corpo di cui volta 
a volta si riveste, non appena, perito il suo corpo, 
esce dalla sfera spaziale, temporale, fenomenica, 
di là riafferra, qualora conservi ancor sempre 
sete di vita, un germe fecondato (d’uomo o d’ani- 
male, di Dio o di demonio, a seconda delle sue 
tendenze) per costruirsi su quello, una nuova vol- 
ta, dei sensi, un corpo, un apparato conoscitivo, 
una conoscenza con cui soddisfare la sua sete di 


(*) OLDENBERG, Buddha, ed. cit., p. 145: Reden des Buddha, 
p. 343; e anche Die Lehre der Upanishaden, p. 102, 124. 
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vita ossia di sensazioni; mentre, se ha estinto in 
sè la sete di vita e di sensazioni, trapassa nell’e- 
terna immutabile pace del Nirvana. Se riuscia- 
mo a rinunciare a sentirci zo nella mera superfì- 
cie delle sensazioni, delle percezioni, della cono- 
scenza, se riusciamo a raccoglierci in quel nucleo 
profondo e a rinunciare a riemergere da esso alla 
superficie della coscienza, cioè a riprendere que- 
sta, siamo nella immortalità beata del Nirvana, 
non più tocca e travolta da ciò che è passeggero e 
doloroso. — Tale il tentativo buddistico di sta- 
bilire l'immortalità, non privo certo di fascino 
e di coerenza. Coerenza che scaturisce appunto 
dal capovolgimento della concezione che stabili- 
sce invece la incoerenza del tentativo immortali- 
stico da parte dell’idealismo; vale a dire dal ne- 
gare che la ragione o spirito appartenga alla no- 
stra essenza. Chè ridicolo è parlare di una nostra 
immortalità se la nostra essenza sta in quella ra- 
gione o in quello spirito che con tutta evidenza 
scorgiamo in ogni morte d’uomo continuamente 
perire; e, se mai, solo può. sostenersi l’immorta- 
lità se, col buddismo (e così, del resto, con Scho- 





ch 
Worth della_conosgy nza. e l’affermazione della 
cui immortalità non è quindi visibilmente ad ogni 
minuto smentita. 

Senonchè, ora, tolti i sensi e la conoscenza, 
che cosa resta? Nulla, si direbbe; e nulla si di- 
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rebbe essere il Nirvana, sede di questo nulla che 
resta. Ma ecco anche qui operare il processo ac- 
cennato circa la teologia negativa. Il residuo ata- 
vico della precedente posizione di pensiero, se- 
condo cui la vita di là è una esistenza luminosa, 
ricca, consapevole, piena di beatitudini sensibili, 
precisabili e descrivibili, si ripercuote e perdura 
nella seconda fase di pensiero, in cui pure si fa 
ineluttabilmente chiaro che un’esistenza ultra- 
terrena è contraddittoria e impossibile, e che l’e- 
stinzione dei sensi e della conoscenza (pur scorti 
ora come alcunchè che definitivamente trapassa 
e si spegne) significa l’annientamento. Allora quel 
nulla che resta, tolti i sensi e la conoscenza, que- 
sto semplice ron, prende il nome di vera nostra 
essenza, il non-essere del Nirvana, in cui può 
trapassare questo nulla che resta, prende il nome 
di suprema beata esistenza, e liberazione dalla 
morte, immortalità è il nome che prende preci. 
samente l’uscita dall’essere, ossia proprio il mo- 
rire. E Schopenhauer, con la tesi che il nulla è 
soltanto relativo, nulla solo rispetto a qualcosa 
(cioè circa alla presente questione, nulla solo ri- 
spetto al nostro mondo, al mondo creatoci davan- 
ti dalle nostre categorie mentali) ripete esattamen- 
te su questo punto la posizione del buddismo €’. 
Così mentre, da un lato, egli commette l’errore 


(') Die Welt ece., I, $_ 71; II, C. 50 (specialmente in: 
Sam. Werke, ed. Deussen, vol. II, pag. 736); Parerga, II, $ 161. 


\ 
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di interpretare l’Erscheinung kantiana (venir al- 
la luce, essere in condizione da poter apparire) 
come Vorstellung (apparire di fatto a qualcuno), 
dando in questa direzione a Kant un’interpreta- 
zione decisamente idealistica, commette, dall’al- 
tro lato, l’inverso errore di far diventare il nou- 
meno (che per Kant è spesso pressochè il nulla 
perchè l’impensabile, ciò a cui non giungono le 
categorie della conoscenza e perciò nemmeno del- 
l’esistenza) «la più alta realtà metafisica » col 
che « anche il concetto del carattere intelligibile 
acquista un’impronta assai più determinata e di- 
venta volontà come cosa in sè » (‘) — dando così, 
in questa direzione, a Kant una interpretazione 
decisamente realistica. 

Il buddismo, dunque, nel suo affermare la im- 
mortalità e intender questa come l'uscita dall’Es- 
sere, il morire definitivo, prende rispetto all’io 
la medesima posizione che prende rispetto a Dio 
la religione generale, allorchè lo afferma, ne 
mantiene il nome, e vagamente anche il concet- 
to, pur quando, sospinta dallo stesso sempre più 
profondo esame dialettico dell’idea di Dio e dalla 
crescente conoscenza dei fatti, è costretta (come 
teologia negativa, o anche approdando al Tutto- 


(') Jon, Geschichte der Ethik, III ediz., 1923, vol. II, p. 218. 
— E cfr. su tutte le questioni suaccennate: Rensi, Il Materia- 
lismo Critico (Roma, Casa del Libro, 1934), libro che contiene 
la più insormontabile, decisa e definitiva confutazione del. 


» (l’idealismo. 


a 
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Uno del panteismo) a farlo diventare alcunchè 
che ne è la negazione. 

Ora, con l’assumere siffatta posizione il bud- 
dismo sì avvolge in contraddizioni inestricabili, 
che non sarà inutile, a maggior chiarimento della 
tesi qui sostenuta, porre brevemente in luce. 

Vi sono del punto in discussione del buddismo 
due interpretazioni opposte. 

L’una è quella stata poc'anzi enunciata, se- 
condo la quale l'o, anche dopo la dissoluzione 
del corpo e anche nel Nirvana, è sempre, per 
quanto ineffabilmente, qualcosa. A questa inter- 
pretazione, pur con prudenza e con riserva, non 
senza rendersi conto delle oscillazioni dei testi al 
riguardo, (e propendendo a ritenere che l’esi- 
stenza dell’‘o nel Nirvana, sia non più quella 
d’un io individuale, ma quella dell'io universale) 
inclina 1’Oldenberg ‘). Questa stessa interpreta- 
zione altri, senza riserve, calorosamente sostiene 
ed espone come l’unica possibile del punto in di- 






f1 
scorso della dottrina buddistica Ck — Ma con, { Le 
essa, questa cade nella contragdiz seguente. potlaò 





La coscienza, a conoscenza, è, pel 
fuor di discussione, alcunchè di puramente feno- 
menico, non proprio dell'essenza dell'io, che que- 





(') Buddha, ed. cit., p. 319 e s.; Die Lehre der Upanishaden. 
p. 264, 268; Reden des Budda, p. 49, 150, 152. 

(?) Grimm, Die Lelire des Buddha, die Religion der Ver- 
nunfe (Monaco, Piper, 1922); Die Vissenschaft des Buddhismus 
(Lipsia, Drugulin, 1923). 
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sto aggiunge e sovrappone alla sua essenza col 
costruirsi un corpo, che sorge per mezzo del cor- 
po e passa con questo. La coscienza appartiene 
alle cose che sorgono e passano, nascono e tra- 
montano, al regno della transitorietà, non a quel- 
lo di ciò che è, di ciò che è mio, di ciò che è io 0). 
Ciò non ostante il Nirvana è uno stato di supre- 
ma beatitudine, di immobile pace, sentito, av- 
vertito (cioè conosciuto) come tale. A colui che è 
« estinto », « liberato », « redento », viene attri- 
buito, come constata l’Oldenberg, « Bewusstsein 
seiner Erlostheit » ‘l); e così questa cosgienza, 
che il buddismo prima con tanta forza proclama 
transeunte e fenomenica, viene poi resa parte co- 
stitutiva dell’io noumenico, dell’io che passa nel 
Nirvana, allo scopo di salvare quello e questo 
dall’identificarsi col nulla. Giacchè è chiaro che 
nell’atto in cui si cancella col pensiero dall’io 
nel Nirvana ogni coscienza di questo suo stato, 
tutto ripiomba nel buio del nulla, il mistico ca- 
stello di carte istantaneamente si sfascia, cioè la 
vita « suprema » ci si rivela, sotto i nebulosi slan- 
ci concettuali e verbali, nelle sue vere fattezze di 
nulla. 

L’altra interpretazione è quella, la quale, av- 
vertendo la contraddizione ora accennata, sì ap- 
piglia risolutamente al partito di dichiarare che, 


(') Majjhimanikiiyo, Discorso, 35. 
(*) Die Lehre der Upanishaden, p. 265. 
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pel buddismo, il passaggio dell’io nel Nirvana è 
la sua totale estinzione, il suo completo nullifi- 
carsi ©). Per essa (che in tale suo modo di in- 
tendere l’io sfiora assai dappresso l’idealismo 
«attuale »), dietro i cinque sensi e la conoscenza 
o coscienza fenomenica non c’è alcun elemento 
permanente o sostanziale, e l’îo non è che puro 
atto, ossia ogni to (poichè, però, per questa in- 
terpretazione ogni io è una forza individluale e 
per sè stante senza cominciamento, e non esiste 
io universale) è un processo di combustione o di 
fermentazione spirituale, « Verbrennuugspro- 
zess », « geistig-fermentative Prozess » ‘’, che 
non ha principio, che prosegue se stesso affer- 
rando nei corpi successivi la materia per conti- 
nuar a bruciare e che nel santo, nel « perfetto », 
arriva, esattamente come una fiamma che non 
ha più alimento e sì spegne, alla sua totale estin- 
zione. — Questa interpretazione da un lato va 
ASTE, 
incontro a una mortale nira L 
dottrine buddistiche, e da un lato precipita nel 
più patente non-senso. Va incontro a una con- 
traddizione con la dottrina del karma, giacchè, se 
l’îo non ha nulla di sostanziale, se non è se non 
come un fammeggiare che solo in apparenza è 
sempre quello, ma in realtà si produce median- 
te il rapidissimo succedersì e avvicendarsi le une 





(') DaRLKk, Buddhismus als Weltanschauung (Lipsiu, s. d.); 
Buddhismus als Religion und Moral (Monaco, 1923). 
(*) Darttke, Buddhismus als ecc., cit., p. 254, 258. 
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alle altre di cangianti molecole di ossigeno, allora 
non si vede nè come nè per quale ragione (ed è 
questa un’obbiezione stata spesso sollevata dai 
monaci buddisti, con grande irritazione del mae- 
stro, ma senza che egli sapesse soddisfacentemen- 
te risolverla ‘()) le azioni compiute da una fase o 
momento di questo io semplice processo fermen- 
tativo (non cosa che fermenta) possano ripercuo- 
tersi sopra una sua fase successiva, precisamente 
al modo che in quella psicologia contemporanea 
che (analogamente alla concezione buddistica) ri- 
duce l’io al pensiero che passa, è difficile giustifi- 
care perchè il pensiero che passa oggi nel corpo 
che porta un dato nome possa essere punito per 
ciò che ha compiuto ieri un pensiero diverso da 
esso, solo pel fatto che anche questo passava nel 
corpo del medesimo nome ©). — Inoltre: in que- 
sta interpretazione viene in piena luce la pura 
mitologia sulla quale il lato speculativo del bud- 
dismo si regge. Perchè in ogni morte di persona 
umana noi vediamo la fiamma-io spegnersi. Rite- 
nere che una nuova fiamma che si accende (la 
nascita d’un nuovo vivente) sia la prosecuzione 
d’uno di quei processi di combustione che abbia- 
mo visto spegnersi, è altrettanto arbitrario e fan- 
tastico quanto il pensare che la fiamma che ac- 
cendo stassera su questa candela sia la continua- 


(') Vedi l'indicazione dei testi nel mio libro cit.: Il Mate- 


rialismo, p. 18, n. l. 
(°) Cfr. Rensi, La Filosofia dell’ Autorità, p. 135 e s. 
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zione di quella che ho acceso iersera su di un'al-{ 
tra candela (e, certo, un’analoga mitologia sta, 
nell’«io noumenico », nel « soggetto trascenden- 
tale », nell’« atto puro », al fondo di tutti gli 
idealismi, compreso quello « attuale », che affer- 
mano lo spirito sia aleunchè di diverso da un 
puro e semplice vario prodotto singolo dei vari 
singoli cervelli; anzi questa mitologia buddistica 
della forza-i0 che persiste, attraverso la distruzio- 
ne dei suoi corpi successivi, indipendente da que- 
sti e sta extraspazialmente ad aspettar di afferra- 
re un nuovo germe fecondato, rivela palesemen- 
te ciò che, con quelle concezioni, essi idealismi 
enunciano solo in aenignzate ()). — Infine l’inter- 
pretazione in discorso mette capo al non-senso 
più palese. Vi si manifesta, anzitutto, in piena 
luce quella, quasi direi, amara ironia con cui 
il lato speculativo del buddismo ci illude e ci 
delude, quella cioè che l’immortalità è uguale a 
non-vita, che affinchè ci sia l’immortalità occor- 
re che non ci sia vita (« die Totlosigkeit ist da, 
aber sic ist erkauft mit dem Leben » ‘)); ironico 
vuoto finale tanto necessariamente insito nel bud. 
dismo che anche l’altra interpretazione è hen 


(*) Mette in luce anche come tale idca sia implicitamente, 
Ina necessariamente, contenuta nel kantismo, interpretato ideali- 
sticamente, il libre di E. Marcus, Teoria d'una magia naturale 
fondata sulla dottrina di Kant. (da me tradotto per la collez. 
« Studi religiosi ed esoterici », dell’edit. Luterza; 1938). 


(*) Danke, Buddhismus als Religion ecc., cit., p. 127. 
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lungi dal poter sfuggirvi ‘©’. E poi, e soprattutto, 
resta, con tale interpretazione, in pieno rilievo 
l’assurdo della concezione d’un io come mero 
processo senza principio, a cui, e nella inesisten- 
za d’un substrato o persona a cui il processo ap- 
partenga, che sia responsabile della direzione di 
esso, che permanga identica a sè durante le mil- 
lenarie fasi di esso, si comandano sacrifici ine- 
narrabili e costanti per secoli e secoli col premio 
della prospettiva veramente paradisiaca della sua 
totale assoluta estinzione, con la meta lautamen- 
te ricompensante del nulla. Il nulla conquistato 
faticosamente mediante l’ascesi più aspra, questo 
lo stridente non-senso e veramente l’ironia che 
sta a base di tale seconda interpretazione del bud- 
dismo. 

Qui si manifesta intero il puerile truism del 
buddismo in quanto vuole essere filosofia specu- 
lativa; truism il cui spuntare, per quanto velato, 
come l’approdo d’una riflessione alla quale han 
posto mano e cielo e terra, è il solito scherzo 
che, come si disse, giuoca il perdurare di motivi 
mistico-filosofici d’una fase di pensiero oltrepas- 
sata dallo sviluppo di questo, in una fase successi- 
va che di quei motivi costituisce in realtà la ne- 
gazione. Esso dice: sacrificati, rinnega te stesso, 
annienta ogni tuo desiderio, estirpa la sete di vi- 
ta, perchè così otterrai la beatitudine, l’uscita 


(!) Grimm, Die Risserschaft des Buddhismus, cit. p. 254. 
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dal dolore, cioè l’estinzione. Tu sei immortale: 
immortale nel nulla. Diventa « perfetto » e « san- 
to » e allora... riuscirai a morire. Quasichè il 
semplice fatto della morte non mostrasse visibil- 
mente — sebbene questa visibilità sia palliata nel 
buddismo da quella pura mitologia che è la dot- 
trina della rinascita — che ad ognuno, senza bi- 
sogno affatto che sia « santo » o « perfetto », que- 
sta beatitudine dell’estinzione è compartita! Il 
truism adunque che la morte estingue l’uomo — 
truism che basta aprir gli occhi per scorgere — 
è quello che mediante ardue speculazioni, sottili 
elaborazioni delle dottrine religiose precedenti, 
ampio apparato di trascendentalismo, finisce per 
tralucere chiaramente come l’unica conclusione 
del buddismo speculativo. E questo processo che 
mette capo ad un elementare truism mediante dif- 
ficilissime e complicate speculazioni e movendo 
da un punto di partenza lontanissimo ed oppo- 
sto — dovuto sempre all’accennato sopravvivere 
di motivi filosofici o religiosi propri d’una fase 
di pensiero ormai sorpassata, e al loro ripercuo- 
tersi e perdurare in una fase successiva in cui il 
pensiero, pur avendone scorto l’insostenibilità, 
non sa risolversi ad eliminarli recisamente — 
questo processo è il tipo di tutti i consimili che 
troviamo in ogni filosofia idealista. Così nel kan- 
tismo, che (come illustrerò meglio fra poco) at- 
traverso un siffattamente aspro lavoro di pensie- 
ro finisce per dire: l’esistenza delle cose sta nel 
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loro poter essere viste e toccate. Così nell’hegelia- 
nismo, che (come si vide) mediante elucubrazioni 
ancora più momentose, finisce per dire: i fatti, le 
cose, vengono all’esistenza da sè, per forza pro- 
pria, e la nostra mente non ha che da constatarli, 
da adeguarvisi, da inchinarvisi. — Ma per chi 
non accetta la confusa ed equivoca indetermi- 
natezza della mistico-metafisica, l’Uno eleatico, 
l’immortalità buddistica, il Dio della teologia ne- 
gativa, non sono che il nulla, non sono se non pa- 
role che s’ingegnano di coprire quel nulla che 
non ci si vuol rassegnare a riconoscere e confes- 
sare. 

Ciò non toglie che resti nel buddismo una pro- 
fonda verità: il suo nucleo vero sotto l'elemento 
speculativo e mistico, quel nucleo che basta pie- 
namente a dare alla concezione buddistica l’im- 
pronta d’una insuperata e solenne grandiosità. 
Quello cioè che il processo è assurdo e dolore; 
che questo processo di assurdo e di dolore si 
perpetua vanamente dall’uno all’altro vivente, 
nel corso vitale della specie, il quale rappresenta 
il solo significato positivo della dottrina della ri- 
nascita (e già in qualche testo buddistico balena 
lontanamente una siffatta interpretazione di que- 
sta () chè veramente ogni nuovo vivente è lo 
stesso di chi l’ha preceduto quaggiù in questo 


(*) P. es., secondo me, Dicloghi del re Milinda, 1,. II, C. II, 
1, e unche L. III, C. V, 3 (trad. it., Milano, 1923). 
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senso, che è anch’esso vita, incarnazione di vita, 
anello, veicolo, mezzo di prosecuzione di quel 
corso eterno di dolore e di assurdo che è la vi- 
ta; — quello, infine, che la sola possibilità della 
cessazione di questo processo di dolore e d’as- 
surdo è la nullificazione del processo stesso, e 
perciò il nulla. 

Qui — nella realtà, nell’Essere — domina l’as- 
surdo e il dolore. Questi sono la sola cosa pa- 
tente. Veramente, 


Arcano è tutto 
Fuor che il nostro dolor ('). 

Tale la constatazione realistica, tale il fatto. 
Per trovare una via d’uscita fuori dei fatti, per 
cancellarseli idealmente dinanzi, per liberarsene. 
si creano mitologie di varia natura, teologiche e 
filosofiche: tipica, tra queste ultime, quella del 
Bradley l. il cui ragionamento, del tutto pari, a 
quello del buddismo. è proprio questo: qui c'è 
l’assurdo, perciò vi deve essere una sfera in cui 
l’assurdo non c’è. Donde la legittimità di quel 
perciò? Tale e quale è il ragionamento dell’ele- 
mento speculativo del buddismo. Il torto di que- 
sto è che esso vuole — in sostanza esattamente 
come tutte le altre religioni — saltar fuori dai fat- 
ti, e, mediante il sillogisma della speranza che 
ho illustrato in principio, ragiona: i fatti sono 


(*) Leorarvi, L'ultimo canto di Saffo, v. 46. 
(*) In: Appearance and Reality (Londra, VÌ ediz., 1916). 
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così, perciò, c'è una realtà vera ed ultima (Nir- 
vana) che è l’opposto ‘’). Ma realisticamente, spe- 
rimentalmente, per chì vuole il fatto accertato e 
nessuna costruzione mitologica in più, fa d’uopo 
arrestarsi alla prima metà della concezione bud- 
distica, alla semplice constatazione (perchè que- 
eta appunto è l’unica realtà constatabile) che il 
dolore e l’assurdo sono immanenti all’Essere, che 
la realtà è dolore, che ogni volere è dolore -— 
verità che dal punto di vista morale ha l’impor- 
tantissima conseguenza di servire, secondo l’e- 
spressione di Schopenhauer €), di quietivo della 
volontà — e che, poichè l’Essere è un’unica co- 
sa con l’assurdo e il dolore, solo nel non-essere 
senza maschera, nel nulla, questi possono aver 
fine, 

Il concetto che sta sotto a tutta questa disa- 
mina è il seguente. 

Bisogna, appunto in questo momento di ri- 
spumeggiare dello spiritualismo più arrogante e 
di rigurgito di tutte le vecchie superstizioni, co- 
raggiosamente affermare che il pensiero più si- 
curamente dominante nella dottrina di Kant, e 
la più solida eredità che questi ci ha lasciato, è 
che — come chiarirà più largamente fra un mo- 
mento — poichè non esiste (o almeno noi non 


(*) Si econgiunga a ciò quanto ho scritto in Franimenti ecc., 
cit., p. 83 es. 

(9) Die Welt ece., I $, 54 (Sam. Werke, ed. cit., vol. I, p. 
336); e altrove. 
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possiamo sapere e affermare che esista) se non 
ciò che cade entro le categorie, e quindi nella 
percezione, così non esiste (o almeno noi non 
possiamo sapere e affermare che esista) se non 
ciò che può essere visto, toccato, udito, gustato, 
odorato: percepito. Ogni affermazione d’esisten- 
za di ciò che non si percepisce sensibilmente — 
e fin tanto che questo ciò non venga a manifestar- 
si nella nostra percezione sensibile — è pura pos- 
sibilità fantastica, ossia puro sogno, che può 
sognarsi in qualunque guisa, e qualunque guisa 
in cui lo si sogni ha il medesimo valore di qual- 
siasi altra: tanto è vero che da venticinqne o 
trenta secoli lo sì è continuato e lo sì continua, 
cioè nei vari sistemi metafisici e religiosi, a so- 
snare così nelle guise più diverse. Di qui l’identi- 
ficazione che (quand’anche con parole oscure) 
Kant fa dell'jg con ciò che di esso cade nella per- 
cezione, ossia col corpo. Tdentificazione di cui, sla 
detio tra Re vita dell'amore ci offre la 
conferma. Una persona, infatti, può essere ama- 
ta per le sue doti spirituali, perchè è grande 
musicista, grande poeta, perchè sa conversare! 
con spirito e brio e simili. Ma nei momenti del- 
l’amplesso viene in chiaro che essere amati per 
ciò, è come essere amati per le proprie ricchez- 
ze, perchè si porta una bella pelliccia o si può 
andare in automobile — per ciò che si ha, non 
per ciò che sî è. Si sente di essere amati vera- 
mente per ciò che si è solo quando si è amati 
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per l’attrattiva fisica che il nostro corpo suscita. 
Questo soltanto — si capisce allora — sono io; 
il resto, le doti spirituali, è mio, lo ho; ma non 
è me. 

Dire che esista una cosa che è in condizione da 
non dar mai segno di sè, è un non senso; per- 
chè esistere vuol dire precisamente potere, €, 
in certe circostanze, dovere, dar segno o mani- 
festazione di sè (p. es. esser visto se un occhio 
guarda). Ciò che è per essenza occulto, ciò che 
nessun occhio, se anche guarda, può vedere, nes- 
suna mano, se anche si protende, può toccare, 
è appunto vuoto fantasma, ombra, spettro, Hirn- 
gespinst, cioè nulla. L'impercepibile è, almeno 
pel nostro pensiero, il nulla, e tale rimane e 
deve rimanere se non si vuol sognare, eterna- 
mente per esso. Esiste solo (o solo posso dire che 
esista) ciò che, se vien portato davanti alla mia 
percezione, può essere visto, toccato, sentito. 
Tale il pensiero di Kant, il suo pensiero schietto, 
liberato dalla gramigna. Dire con le mitologie re- 
ligiose e metafisiche: cose o stati (e tra queste l’io 
noumenico, il soggetto trascendentale, lo spirito 
assoluto o come atto puro) che non possiamo per- 
cepire (conoscere), che sono inconoscibili (per- 
chè impercepibili) che stanno fuori delle nostre 
categorie mentali (perchè fuori dalle sensazioni) 
e sono toto cecelo disformi da quelle, pure esisto- 
no e sono in questa o quell’altra guisa; affer- 
mare il non-essere-per-noi come ancora un Essere 
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(l’uno eleatico, il Dio della teologia negativa, 
l'Assoluto di Bradley, il Nirvana buddistico) è 
anzitutto contraddizione, perchè si dichiara im- 
percepihile, ossia incornoscibile, ciò di cui poi sì 
afferma l’esistenza, ossia che si dice possibile a 
conoscersi almeno in questo elemento dell’esi- 
stenza; poscia è mitologia. Perchè questa imper- 
cepibilità è appunto (almeno per noi) il nulla. 
Perchè le cose che sono fuori della percepibilità | 
sono appunto quelle che dobbiam dire fuori del- ; 
l’essere. L’essere, la realtà non è che il manife- 
starsi delle cose, il loro essere percepihili (0 co- 
noscibili; nè, si badi, come gli idealisti dico co- 
nosciute, ossia investite dal pensiero in atto, e 
tanto meno pensate, ma conoscibili mediante la 
percezione), cioè il loro possedere gli elementi 
della percepibilità. Ciò che si sottrae alla perce- 
pihilità, che non possiede gli elementi di questa, 
non possiede nemmeno quelli dell’essere (che so- 
no precisamente gli stessi), cioè non esiste. L’esi- 
stenza, ciò che esiste, o, almeno, ciò che, solo, 
possiamo dire che esista, non può che essere co- 
stituito di elementi percepibili (non percepiti di 
fatto, come vuol Berkeley, o di fatto conosciuti, 
come vuole l’idealismo assoluto), sensibili, spa- 
ziali, temporali, estesi, cioè materiali. Questo è, 
per quanto velato, il fondo del pensiero di Kant. 
Questo è l’esplicito pensiero del Leopardi. « Tu 
non conosci cose che non siano materia; non co- 
nosci al mondo, anzi per qualunque sforzo non 
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puoi concepire, altro che materia » ©). E VAr- 
digò in un sensa, non identico, ma abbastanza 
vicino a quanto dico. scrive che l’inconoscibile è 
soltanto relativo perchè non vi sì può trovare nes- 
sun elemento « che non gia lo stesso dato pro- 
prio della sensazione » (°): ossia, per interpretare 
interamente secondo io intendo dire: ciò che non 
conosciamo ancora e che potremo quandochessia 
trovarci dinanzi, e anche ciò che non giungeremo 
mai a trovarci dinanzi e a conoscere, che ci ri- 
marrà sempre sconosciuto, che è dunque in que- 
sto senso inconoscibile, non può che essere co- 
stituito (non lo possiamo che pensare costituito) 
di elementi sensibili, spaziali, temporali, estesi, 
materiali. Affermare che esista aleunchè non co- 
stituito di siffatti elementi ( perciò tale che le no- 
stre categorie mentali non vi si possano applicare, 
disforme da esse: — il Nirvana, l’Uno eleatico, il 
Nulla relativo di Schopenhauer, l’io noumenico, 
il regno dei fini, la ragione assoluta e simili) è un 
non-senso, è sogno. Perciò la frase « è fuori dallo, 
spazio e dal tempo, senza tempo e senza spazio »,| 
che gli idealisti, i metafisici, i religiosi usano ad 
ogni momento con tanta disinvoltura e facilità, 
come una cosa ovvia e liquida, e con cui preten- 
dono dar fondamento a quelle loro fantasie (Nir- 
vana, io noumenico, Dio, ragione assoluta, ecc.) 


(') Zibaldone, vol. VII, pag. 192. 
(*) L’Inconoscibile di H. Spencer e il Positivismo, V, (in 
Opere Filosofiche, vol. II, V ed., 1896, pag. 367. 
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è una frase insensata, interamente manicomiale; 
enuncia un concetto inconcepibile. dice: è ciò che 
non è, dice: penso che sia ciò che non posso pen- 
sare che sia. L'unica certezza di Essere, l’unico 
sapere di Essere ci è dato dalla percepibilità : dal- 
la spazialità, temperalità, estensione, dalla visi- 
bilità, dalla tangibilità, ossia dalla materialità. 
AI di la non possiamo andare col sapere, ma solo 
col sogno. Perciò, al di là, cominciano, con le no- 
stre maniere, tutte di pari legittimità, di sognar 
questo sogno, le divergenze, e cun esse il regno 
dello scetticismo. 

Si badi che con tutto ciò intendo semplicemen- 
te: se il Nirvana buddistico, il Cielo cristiano, 
l’io noumenico, il soggetto trascendentale, l' As- 
soluto bradleyano esistono, devono essere spazia- 
li, temporali, sensibili, devono essere cose « rap- 
presentabili », cose che hanno la qualità per po- 
ter essere oggetto di rappresentazione, cose che 
possono cadere nella percezione, cioè che posseg- 
gono le forme a questa adeguate (estensione, tem- 
poralità, concatenazione causale ecc.). Dite voi 
che ciò non è possibile, che è contraddittorio, che 
devono invece essere qualcosa di diverso da tutto 
ciò? Così dicendo voi cancellate in essi appunto 
le note dell'Essere e li fate diventare inesistenti, 
nulla. 

O, in altri termini, voglio semplicemente negare 
la possibilità nel campo filosofico di fantasticare, 
di sognare, di dire: ci possono essere, ci sono, 
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esistenze senza spazio, senza tempo, del tutto 
eterogenee al nostro concetto di essere (ossia alle 

forme che la nostra mente ha per l’Essere, for- 

me che sono nella mente le stesse che nell’Fssere 

o natura, non perchè la nostra mente le abbia 

date a questa, ma perchè questa le ha date alla 

nostra mente, com'è ovvio, essendo la mente par- 

te della natura o dell'Essere, essendo anch'essa 

ciò che è e non potende quindi essere da ciò di- 

sforme). Nè questo vuol dire che la mente e l°Es- 

sere siano una cosa sola, che l’Essere per esistere 

debba essere pensato, come vogliono gli idealisti. 
L’Essere travalica in fatto di gran lunga la men- 

te, così in estensione, come nella possibilità per 

la mente di andare al di là della constatazione 

di esistenza e di trovarne gli elementi spiegativi. 

La certezza, insomma, come mette in luce con 

energia Schopenhaur, c’è solo in quella che egli 

pts chiama l’intuizione, nella percezione intuitiva, 
BUA mentre nella interpretazione concettuale di essa 
Li ‘* si insinua largamente la possibilità dell’errore ©’). 
pa, (Il che potrebbe tradursi così: tutto è per sè per- 
139 : i, y©epibile; ma solo se noi percepissimo di fatto tut- 
fto, poniamo anche gli atomi e l’etere, conosce- 
remmo tutto, e potrebbe, solo allora, sostenersi 
l’identità tra Essere e pensiero). Ovvero, come 
amava ripetere Ardigò ©): il fatto è divino, la 


(') Die Welt, specialm. 1, $ 14 (e in Simmtl. Werke, ediz. 


cit.. vol. I, specialm. pag. 80-82). 
(*) P. es.: Opere Filosofiche, vol. VIII, 1901; p. 38. 
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spiegazione umana. Cioè: la constatazione che 
mediante la percezione facciamo dell’esistenza di 
ciò che vien percepito è infallibile: ciò che ve- 
diamo e tocchiamo, sicuramente è. Ma qui s’ar- 
resta la nostra certezza: alla pura constatazione 
percettiva d’esistenza. Gli elementi spiegativi del- 
la parte di Essere che constatiamo (i quali costi- 
tuiscono anch’essi una parte ddi Essere, ma che 
non constatiamo); questi elementi spiegativi, 0s- 
sia la spiegazione di ciò che è percepito, dato, 
mediante alcunchè che non lo è, la quale non è 
altro che un’induzione da ciò che si percepisce 
a ciò che si percepirebbe se... (se avessimo sensi 
più acuti, strumenti più fini, ccc.); tali elementi 
spiegativi sono soggetti all’incertezza e all’erro- 
re, appunto perchè ed in quanto sfuggono alla 
nostra constatazione percettiva. 

L’Essere, dunque, travalica di gran lunga la 
mente. Dall’Essere conosciuto noi possiamo de- 
durre la presenza d’un Essere sconosciuto che esi- 
stette prima della conoscenza od_.esiste non ac- 
compagnato da essa: p. es. dall’esistenza della 
crosta terrestre quella di minerali per sempre 
nascosti nelle viscere della terra, dallo stato attua- 
le del nostro globo quello d’uno stadio di esso pre- 
cedente al formarsi dell’uomo e degli esseri vi- 
venti, e quindi ad ogni pensiero, conoscenza, 
sensibilità. La parte di Essere da noi constatata, 
constatata dalle nostre scienze, ci rimanda ne- 
cessariamente ad una parte di Essere che non 
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constatiamo, che non possiamo constatare e cono- 
scere (donde, p. es., le ipotesì dell’etere e del- 
l'atomo); Essere che esiste, sebbene non consta- 
tato, ed esiste indipendentemente dal nostro pen- 
siero (tanto è vero che questo non lo afferra con 
sicurezza, ma è largamente esposto all’incertezza 
e all’errore nel determinarlo). Essere dunque che. 
esiste in sè e non perche sia dalla mente pensa- 
to. — Ma (ed ecco il punto decisivo) dovunque sia 
esistito, esista, o sia per esistere Essere, anche da 
noi non maì conosciuto nè conoscibile, esso non 
può essere che spaziale, temporale, percepibile, 
munito di quelle forme che sono per noi le forme 
dell'Essere, perchè senza di queste sarebbe ap- 
punto... il nulla (noi non possiamo-che chia- 
marlo il nulla). Col supporre un Essere non mu- 
nito di queste forme uri precisamente 
il nulla. Niente di ciò chè è, in una parola, può 
negarsi alla percepibilità,\ alle forme, spaziali, 
temporali ecc., che nella nostra mente cì sono per 
l’Essere. Come dice con tutta precisione il 
Wundt: « Possiamo supporre che vi siano ogget- 
ti che in questo o quel momento non sono da noi 
rappresentati, anzi che non entrano in alcuna 
coscienza che se li rappresenti. Ma nella suppo- 
sizione di tali oggetti noi dobbiamo inevitabilmen- 
te assumere le qualità di oggetti di rappresenta- 
zione » ©). 


(*) System der Philosophie. ed. cit., vol. I, p. 83. 
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Spazio e tempo sono insiti nella realtà, nelle 
cose; non sono dati a queste dalla coscienza. Per- 
ciò è assurdo dire: solo la realtà fenomenica, 
intesa nel senso di realtà per noi, fenomeno per 
noi, ha spazio e tempo, ma oltre di essa vi è o 
vi può essere, una realtà non spaziale e non tem- 
porale. Realtà non vuol dir altro appunto che es- 
sere spaziale, temporale, esteso. Senza e al di 

fuori di tali condizioni non v'è che il nulla. 

Ma, del resto, siano spazio e tempo forme della 
realtà o forme dello spirito, non è questo che 
importa. Anzi, a ben guardare, dire l’una o l’al- 
tra cosa è perfettamente lo stesso. È, per vero, un 
abbaglio ed un equivoco. interpretare -la teoria 
kantiana del tempo e dello spazio nel senso che 
\gssi ema ino dal nostro io, dalla nostra coscien- 

za, da ciò che solo,.in-termini propri,-si-può chia- 
mare «coscienza ».ed «io ». Essi emanano per 
dalla coscienza in generale, iiberhaupt, la 
flale non è altro che la conoscenza possibile 
(« mogliche Erfahrung »), la pessibilità della co- 
noscenza, l'insieme delle ‘condizioni perchè sla in 
generale possibile conoscere, ossia l’insieme delle 
condizioni de dell’esistenza, giacchè l’esistenza delle 
cose non è appunto altro che_il loro uscir fuori 
(per dir così) dall’x o nulla noumenico e il ren- 
dersi manifeste, visibili, conoscibili, il farsi cioè 
fenomeni, il loro apparire, ma non l’apparire ef- 
fettivamente a qualcuno, bensì l’apparire in sè, 
il rivestirsi delle forme del poter apparire in gene- 
13 
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ale, il loro essere fenomeni in sè, non già solo 
fenomeni per noi, « Erscheinung nicht nur fiir 
uns, sondern an sich. », come diceva lo stesso He- 
gel (7 decisamente realista rispetto a Kant. 
Dire, POI che tempo e spazio appar- 
tengono alla coscienza iberhaupt è dire che ap- 
+ partengono all'esistenza. alla realtà, alle cose 
(fenomeni); che sono forme della mente (cono- 
scenza) perchè(e e come)sono forme delle cose (dei 
fatti, ossia delle conoscibilità, agnoscibilia), che 
sono forme della conoscibilità, presa tanto in sen- 
so passivo (= possibilità di essere visto, avver- 
tito, conosciuto = esistenza), quanto in senso at- 
tivo (= possibilità di conoscere, conoscenza). Li 
dottrina di Kant viene a dire (come quella del 
Mill): che significa essere? che significa che una 
cosa è? non già che essa sia percepita, ma che è 
percepibile, che si può vederla, toccarla, perce- 
pirla; che essa dunque ha in sè i caratteri che la 
rendono avvertibile (spazio, tempo, categorie), 
quali sono i caratteri stessi della sua esistenza. 
« Esse est percepi posse »; questa (così si può 
esprimere la cosa) è la correzione che Kant fa a 
Berkeley; ed è una correzione che lo rovescia, 
perchè restaura nelle cose stesse gli elementi del- 
la conoscibilità che sono anche quelli dell’esi- 
stenza. L'’esistere delle.cose significa che. si pos- 
sono vedere e toccare (che sono oggetto di espe- 


ro, Zusaiz al $ 45 dell’Enciclopedia (Logica) nell’ediz. 
v. Henning, Bin., 1843. 
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rienza possibile, che sono fenomeni, cioè appa- 
renze, ma quell’apparenza che è la stessa realtà, 
cioè apparenza nel senso di venire alla luce, mo- 
strarsì, presentarsi, affacciarsi allo sguardo). Per- 
chè le cose siano visibili bisogna che abbiano (ac-! 
quistino) i caratteri della Suna: 0 perchè sia- 
ne percepibili quelli i della percepibilità in gene- 
rale. Perchè siano concepibili, pensabili, Bisi 
che abbiano (acquistino) quelli della concemntini 
tà e pensabilità. Occorre per essere conoscibili 
che si rivestano di queste forme. I primi carat- 
teri sono le forme dell’« intuizione » (nel senso 
kantiano); i secondi le categorie. Poichè l’essere 
delle cose sta tutto nel loro rendersi manifesta- 
bili, cioè nell’avere o acquistare quei caratteri, 
esse le assumono col loro venir ad esistere. Questo 
è ciò che s’intende con la proposizione kantiana: 


la sensibilità e l'intelletto danno alle cose spazio,{/ 


tempo, categorie. - 
Tale il Elina che sta in fondo al pensiero di 
Kant; tale la elementarissima concezione a cui 
la sua faticosamente elaborata dottrina, con più 
riposti termini, mette capo. Realismo che divie- 
ne anzi materialismo, quando Kant riconosce che 
l’unico quid permanente, a cui possiamo applica- 
re la categoria di sostanza (ossia ciò che è so- 
stanza) è la inateria.! ), e che, non potendosi al- 
l’anima applicare la categoria di sostanza, per- 


(*) Kr. d. r. V., ed or., p. 278. 


"nl 


corel 


104 È 


cexel 


e? 


late Tonpo e Jpeju laid” li = 


a» fi . o 
sliriii nella? rank @) perl 
Minoli nelbe depprtjontario | 
n (Art {/ a, {tea + j LA : : 
hl’ ROB Rage LA FILOSOFIA DELL ASSURDO: 
er 


190 
chè a tal uopo occorre che la percezione ci offra 
alcunchè di permanente, e questo nel senso in- 
terno non c’è, così la permanenza dell’anima si ri- 
duce alla permanenza del corpo ©). Perciò avvie- 
ne che Kant tanto spesso insista nel dichiarare 
che per lui i fenomeni hanno valore obbiettivo, 
cioè esistono fuori della nostra rappresentazio- 
ne di essi; che egli affermi ‘© che la percezione 
dell’alcunchè di permanente implica «una cosa 
fuori di me » e non «la semplice rappresenta- 
zione d’una cosa fuori di me »; che infine (esat- 
tamente come il Mill) dica che esistono certo fe- 
nomeni o cose senza che siano effettivamente o 
attualmente percepiti, e il loro esistere così signi- 
fica il loro poter essere quando che sia percepite 
(« das wir im Fortgange der Erfahrung auf eine 
solche Wahrnehmung treffen miissen »), ©) e che 
il concetto dell’esistenza, pure indiscutibile, de- 
gli oggetti non mai percepiti, è «il pensiero 
?d’una possibile esperienza nella sua assoluta com- 
\ pletezza ». 0) Se si guarda bene in fondo si vede 
che Kant è una mente, da un lato dominata dal- 
l'evidenza dell’empirismo, dall’altro riluttante, 
per la sua educazione religiosa e l’influenza su- 
bìta dal razionalismo leibniziano, ad accoglier- 
lo con esplicita franchezza; e che quindi cerca, 


(1) Ib., p. 415. 
(3) Ib., p. 275. 
(*) Zb., p. 521. 
(*) 1b., p. 524. 
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per vie equivoche e traverse, di far salvi questi 
suoi preconcetti razionalistici e religiosi pur ac- 
canto all’irresistihile evidenza. con cui l’empi- 
rismo gli si impone. Così, e solo così, si spiega 
l’ambiena multeralità del suo pensiero 0) 

Or dunque, poichè dire chie spazio e tempo 
sono forme delle cose o dire che sono forme dello 


ir 





nire alla luce, forme dizio! | 
dell’; o, forme soltanto con_le quali una 
realtà consistente nell’essere di continuo diver- 
sa da sè, nel contraddire sè stessa, cioè nell’es- 
sere irrazionale, poteva spiegarsi. Sono le con- 
dizioni d’una realtà assurda e la prova che è sn 
surda. Sono le categorie dell’ assurdo. 

E, si badi, la constatazione”d*qresto assurdo 
ultimo è precisamente quella a cui finisce per far 
capo perfino il pensiero d’uno dei maggiori pro- 
pugnatori della filosofia dei valori, il \Windel- 
band, quando egli conclude ‘© col dover ricono- 
scere che rimane un enigma insoluto (« ungelò- 
ste Ratsel ») come mai la realtà intemporale ab- 
bia bisogno d’una realizzazione nei processi tem- 
porali o perchè ammetta un accadere nel cui cor- 





(*) Tutta questa questione © stata da me trattata a fondo in 
IL Materialismo Critico (Roma, Casa del Libro, 1934) quin Apo. 


È dell’ gismo, (Roma, Formiggini, 1925). 
(5) Einleitung in die Philosophie, II ed., 1920, p. 361. 
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so temporale ha luogo qualcosa di diverso dal- 
l’essenza propria di essa. Noi non concepiamo 
(egli confessa) perchè ciò che è debba anche di- 
venire e ancor meno perchè accada qualche altra 
cosa da ciò che in sè è intemporale. Se nel pro- 
cesso si realizzano valori eterni, perchè non so- 
no essi reali fin da principio nella loro intem- 
poralità? FE se, invece, il processo realizza sol- 
tanto interessi temporali d’una specie animale 
destinata a scomparire, come possiamo noi par- 
lare di valori che sì siano in ciò manifestati con 
validità intemporale? Nè il Windelband può a 
meno di dichiarare, proprio nell’espressione 
conclusiva del suo pensiero, che la realtà è in 
sè scissa (« durch die Wirklichkeit geht ein 
Riss ») ©); che in essa, accanto a valori che si 
realizzano, permane l’oscura potenza di ciò che 
è indifferente o contrario ad ogni valore; che non 
sì può concepire come la realtà (Dio) sì sia spac- 
cata in una tale dualità, con cuì essa contraddi- 
ce a sè medesima; e che la dialettica, la quale, 
da Proclo ad Hegel, cerca di risolvere il prohle- 
ima col riconoscimento della necessità del mo- 
mento negativo nel processo di tesi, antitesi e 
sintesi, mediante cui l’Uno si dualizza e torna 
in sè, non ha fatto altro se non precisamente 
fissare e descrivere ciò che si constata, ma non 
zià comprenderlo e spiegarlo (e quest’è, aggimn- 


(") Ib., p. 433.4. 
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go io, la pecca accentuatasi fino alla comicità 
nelle odierne filosofie nostrane ispirantesi più o 
meno all’hegelianismo). « Es liegt im Wesen der 
Sache, dass dies letze Problem unlosbar ist ». 
Anche le filosofia dei valori è così costretta a ri- 
conoscere scetticamente l’insolubilità di questo 
problema supremo e l’assurdo insito indelebil- 
mente in una realtà condizione essenziale della 
cui vita è il diffondersi nello spazio e lo svol- 
gersi nel tempo. 





VII 


LA STORIA È CASO 








Perciò la storia, poichè non è che vita ed 
esplicazione d’una realtà irrazionale, non può 
essere, e non è, che una serie di casì ossia di 
assurdi. 

La veramente profonda teoria del caso di Ar- 
digò si applica non solo alla natura, ma anche 
alla storia, com’è ovvio, poichè la natura (se- 
condo risulta dall’identità stabilita tra vita e sto- 
ria e vita e realtà, e come dirò meglio fra poco) 
la natura stessa non è che storia. Tale teo- 
ria ©’ io intendo così. Perchè non ci fosse caso, 
bisognerehbe che l’universo avesse avuto una si- 
tuazione iniziale unica determinata, che si fosse 
poi svolta secondo le potenzialità o gli effetti 
necessari dei fatti precisabili in essa contenuti. 


Ma tale situazione unica iniziale determinata e. 


precisabile o principio determinabile delle cose 
(o piano) non esistette mai. Poichè in ogni suo 
istante l’universo fu costituito non mai di un 
complesso di fatti determinato, precisabile, de- 
signabile, ma di infiniti fatti o punti in corso di- 
versissimo di sviluppo, quasi a dire di infiniti 
differenti universi in stadi ì più svariati di pro- 


(') La Formazione naturale nel fatto del sistema solare, 


Oss. IV e Append. 
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cesso, da ognuno dei quali infiniti su ciascuno 
degli infiniti altri, sì esercitano in ogni momen- 
to innumerevoli azioni causali. Quindi il corso 
che l’universo ed ogni singolo fatto di esso, nel- 
l’esercitarsi di queste infinite azioni causali, ad 
ogni prossimo momento sarà per prendere, è in- 
determinabile assolutamente ed in sè, non, cioè, 
solo rispetto alla nostra conoscenza, ma anche 
rispetto alla coscienza che di sè come totalità l’u- 
niverso possedesse: nemmeno il mondo stesso, 
vale a dire, potrebbe sapere in ogni momento 
dove va, poichè non c’è in esso nessun piano 
precostituito. Ad ogni istante sotto l’opera delle 
infinite azioni causali che da ogni punto su di 
ogni punto dell’universo si sferrano, in ciascun 
punto si abbozza un piano di svolgimento, si 
accenna una direzione di sviluppo. Ma in un 
momento successivo, sempre per opera delle in- 
finite azioni causali che si incrociano, quel pia- 
no e quella direzione deviano, e si abbozza un 
piano e una direzione diversa, che, ancora, sot- 
to l’urto delle infinite azioni causali che si sus- 
seguono, devia per dar posto a una terza dire- 
zione, e così di continuo: precisamente come 
l’acqua di un ruscello ad ogni momento abboz- 
za, accenna, prende una direzione che ad ogni 
momento è alterata e deviata dai sassi del letto. 
Ad ogni istante si forma un equilibrio nuovo, che 
è sempre equilibrio, ma sempre trovato e sca- 
turito al momento per l’azione delle infinite for- 
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ze al momento operanti, e non mai predisposto. 
La linea di percorso che l’universo e i suoi fatti 
hanno seguìto, è dunque un ordine, ma uno de- 
gli infiniti ordini che ereno possibili. Ordine ne- 
cessariamente determinato, una volta realizza- 
tosi, ma che nell’atto del suo realizzarsi si pro- 
duce, ad ogni istante, in quella forma e in quella 
direzione per puro caso. Dopo che i fatti sono 
avvenuti, insomma, noi abbiamo ragione di dire 
che essi sono stati determinati con ferrea neces- 
sità dalla concatenazione causale; ma prima che 
1 fatti accadano, poichè non sono precontenuti in 
nessuna precedente situazione determinata e pre- 
cisabile o piano, il loro modo e il loro cor- 
so è assolutamente casuale perchè ad ogni 
puntuale momento fatto e disfatto, costrut- 
to, distrutto, mutato, deviato, dall’operare di in- 
finite azioni causali non prevedibili assolutamen- 
te e non designabili. L’universo, adunque, visto 
da ogni momento all’indietro risulta assolutamen- 
te necessitato, visto da ogni momento all’innan- 
zi assolutamente causale. La necessità (come si 
può anche esprimere la cosa) sta nella « legge », 
nelle « proprietà »; il caso nell’accadere effet- 
tivo (sotto determinate condizioni ogni acqua si 
trova, per dir così, costretta a divenir ghiaccio, 
ma se quest’acqua si troverà sottoposta o no a 
quelle condizioni dipende da casi; ogni corpo 
cadendo, non può non cadere secondo la legge 
di gravità, ma se questo corpo cadrà o no è una 
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circostanza causale). Ossia, come si può altresì 
esporre tale concezione, ogni fatto che avviene si 
aggancia con infrangibile necessità alla sua cau- 
sa; ma il fatto causa poteva agganciarsi a quello 
come a infiniti altri fatti diversi, che, invece di 
quello, gli fossero stati, per così dire, gettati di- 
nanzi dalla situazione o dal moto in ogni mo- 
mento imprecisabile assolutamente dell’univer- 
so; e ciascuno di tali fatti diversi ne sarebbe stato 
allora ugualmente il necessario effetto. Diciamo 
la cosa con parole del Lotze ©. Le leggi univer- 
sali ci parlano « solo di ciò che dev'essere, nel 
caso che qualche altra cosa ci sia, e ci mostrano 
che cosa segue inevitabilmente a condizioni, cir- 
ca il cui presentarsi ci lasciano interamente nel 
dubbio. D'altra parte, nessuna di quelle perce- 
zioni (Anschauungen), che ci mostrano le fat- 
tezze ‘effettive della realtà, ci fanno apparire 
questa come necessaria; per quanto sia difficile 
alla nostra immaginazione di liberarsi da quelle 
forme dell’essere e dell’accadere a cui la tota- 
lità dell’esperienza ci ha abituati, pure noi sen- 
tiamo che in esse non c'è alcun fondamento della 
loro inevitabilità: esse potrebbero anche non es- 
sere, od essere diversamente da quel che sono ». 
E altrove ‘€’ il Lotze accenna che il « regno del- 
le leggi a cui sembra che la realtà si conformi, 


(') Mikrokosmus, ed. cit., vol. TH, p. 457 e 477. 
(*) b., vol. II, p. 463. 
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non è in vero una necessità preesistente a cui la 
realtà susseguente potesse adattarsi », ma piut- 
tosto l’unica realtà è la natura creatrice, e le 
leggi meccaniche non sono se non il modo di agi- 
re scaturente dalla sua stessa attività: siamo noi 
che, come ci riesce di fare, stante la loro costan- 
za, le isoliamo dai singoli casi e le pensiamo co- 
me una necessità e un limite esterno posto in 
precedenza alla realtà della quale invece non 
sono se non l’intima natura. 

Ma, per tornare ad Ardigò, vogliamo illustrar- 
ne la teoria del caso con qualche esempio che la 
la chiarifica assai bene e ne conferma la verità. 

Se, mentre tu stai per entrare di notte in un 
vagone di prima classe vuoto, l’amico che ti ha 
accompagnato alla stazione ti dice più o meno 
seriamente: « bada, potresti essere assassinato », 
tu scoppi in una risata, entri tranquillamente 
nel vagone e ti poni pacificamente a dormire. 

Vuol dire che scorgi chiaramente che non c’è 
a priori nessuna connessione causale necessaria 
tra il tuo trovarti in un vagone di notte da solo 
e il venir assassinato. 

Ma se poi l’assassinio avviene, allora, a poste- 
riori cioè, questo fatto apparisce a tutti con- 
nesso con necessità causale con l’esserti trovato 
solo nel vagone, ossia apparisce essere dalla leg- 
ge universale di causalità agganciato necessaria- 
mente con ciò. 

Che andando a far una gita in automobile, tu 
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sia sfracellato, ti pare impossibile, tanto è vero 
che vi sali contento e tranquillo: cioè, anche qui, 
non v'è a priori nessuna concatenazione causale 
necessaria tra la gita e lo sfracellamento: se vi 
fosse, questo non sarebbe stato forse anche ne- 
cessariamente preveduto? È solo quando lo sfra- 
cellamento è avvenuto che esso risulta, non solo 
possibile, ma, date le circostanze in cui il fatto 
si è svolto, necessario. Così infinite cose (un fur- 
to per aver lasciato la casa momentaneamente 
sola, un’aggressione subìta in una via da cui si 
passa ogni giorno, ma per caso allora deserta, 
e simili) ci sembrano o ci sono sembrate impos- 
sibili (cioè non concatenate con necessità causa- 
le con nessun antecedente) finchè non ci sono ve- 
ramente accadute. Solo con l’esserci accadute ci 
si svela, come al sollevarsi d’un sipario, che esse 
potevano davvero, anzi dovevano, accadere: os- 
sla, sì forma la concatenazione causale. 

La dottrina ardigoiana della causalità casuale 
e in generale quella positivista del determinismo 
a posteriori e non a priori è illustrata luminosa- 
mente da questi piccoli esempi. 

Non c’è, adunque, nessuna predisposizione 
nelle cose. Ogni fatto si concatena con un altro 
causalmente, ma a caso: cioè senza che nessuno 
(nemmeno le stesse cose, se potessero pensare, 
nemmeno l’universo stesso, supposto cosciente, 
nemmeno un Dio) possa previamente stabilire — 
e proprio perchè è nelle cose stesse che tale pre- 
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via precisazione non c'è — se quello si concate- 
nerà causalmente con questo o con uno dei mille 
altri con cui può del pari causalmente concate- 
narsi. In parole quasi teologiche: solo la pre- 
scienza da parte di un’intelligenza perfetta e com- 
pleta (Dio), reale o supposta, toglierebbe il ca- 
s0; e, insieme, toglierebbe (non ostante tutti gli 
sforzi di raziocinio fatti dai teologi su questa 
questione) la libertà. Eliminata la prescienza, 
non solo reale, ma anche possibile; stabilita l’im- 
possibilità, assoluta ed in sè, di saper prima; 
poichè ciò vuol dire imprecisabilità assoluta ed 
in sè dell’accadere, resta ripristinato il caso e 
(identificata ad esso) la libertà; libertà, forse pe- 
rò, come per Spinoza (pel quale libera è soltan- 
to la Natura nella sua essenza, o Dio, ma rigoro- 
samente determinati tutti i suoi modi; pel quale, 
dunque, «in verità c’è un solo essere libero: la 
prima, unica, interna, libera causa di tutte le co- 
se, o Dio » ()); come per Schopenhauer (pel qua- 
le libera è la « volontà » perchè come totalità essa 
non ha motivo, non i singoli individui volenti che 
sono mossi con necessità dai loro motivi; libera 
è la volontà totale, perchè cosa in sè sottratta alla 
categoria di causa, non le sue individuali incar- 
nazioni, perchè fenomeni sottoposti ad essa cate- 
soria ‘)), e, se si guarda in fondo, come per tutti 


(*) K. FiscHer, Gesch. d. n. Philos., vol. II, ed. V. 1909, 
p. 539. 
(*) Die Welt ecc., 1 $ 55 (S. Werke, ed. cit., vol. I, p. 354). 
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gli idealisti tedeschi e per Bergson, libertà ap- 
partenente al corso clell’insieme, non appartenen- 
te agli elementi individuali di esso e al corso di 
questi. « Se si conosce completamente la natura 
della cosa (scrive Fichte) o la legge secondo cui 
essa si comporta, si può predire in eterno come 
essa si manifesterà. Invece ciò che avverrà nell’Io, 
dal momento in cui è diventato Io e finchè rimane 
veramente un lo, non è predeterminato ed è asso- 
lutamente indeterminabile () ». Alla luce della 
concezione ardigoiana del caso è tutto 0 l'universo, 
la natura stessa, Aanar: è visto esattamente come qui 
Fichte scorgeva l’io. Anzi come Fichte scorgeva 
qui l’io, l’intera natura è vista da tutta la nostra 
mentalità contemporanea imbevuta di « evoluzio- 
ne creatrice » (senza contare che già come conce- 
pita dal De Vries l’evoluzione degli organismi vi- 
venti è precisamente quella serie « costituita da 
salti », e che « procede a dir così, a scosse », la 
quale secondo Fichte, è propria delle « determi- 
nazioni libere » in contrapposto alla serie natu- 
rale che invece « è continua », e in cui « ciascun 
anello opera tutto quello che può ‘* »). Cosicchè 
la concezione ardigoiana del caso e quella gene- 
rale evolutiva-creativistica della natura tolgono 
il carattere distintivo che Fichte credeva scorge- 
re nello spirito in contrapposto alla natura, per- 


(') Dottrina morale, trad, it., p. 130. 
(*) /b. 
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chè collocano in quest’ultima quella indetermina- 
bilità, casualità (libertà) che, secondo lui, era 
propria soltanto del primo. — A stregua della 
concezione ardigoiana, adunque, il futuro è ca- 
suale, o (per usare l’espressione del Renouvier) 
assolutamente ambiguo. Non c’è faso nè fina- 
lità. Non c’è una necessità logica precedente del- 
l’accadere degli eventi in un senso o in un altro. 
Come avevano benissimo veduto Hume e Leo- 


pardi, tale necessità non è che (in linguaggio kan- 


tiano) una Gedankeding, un ens rationis, un di- 
segno che la nostra mente compone nei fatti quan- 
do sono già avvenuti, precisamente come il dise- 
gno regolare che il nostro occhio scova e compo- 
ne ad arbitrio nei ghirigori d’una tappezzeria, o 
il ritmo che il nostro orecchio riesce a comporre 
nel romore del treno in corsa. Ma nell’accadere 
dei fatti non v’è che il loro semplice accadere, 
non anche questa precedente necessità logica del 
loro accadere così o così, la quale, determinazio- 
ne mentale com’è, può tanto poco essere insita 
in fatti per sè muti e ciechi, quanto poco può 
essere insita in una nuvola la figura d’uomo o di 
animale che, fissando con una certa intenzione 
la nuvola stessa, noî vi scorgiamo. 

Il punto di cui, per penetrar bene lo spirito 
di tale dottrina, bisogna immedesimarsi, è preci- 
samente questo, che l’esservi una previa necessità 
è la stessa cosa dell’esservi una mente che vegga 
con certezza prima dell’accadere e dica: « questo 


JI‘ 
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avverrà necessariamente così ». È dunque lo stes- 
so che l’esservi all’inizio o nel fondo delle. cose 
una mente che veda in precedenza il loro andare 
e possa affermare che esso si opererà necessaria- 
mente in un certo senso. Tolta questa mente, tolto 
quest’occhio che con certezza veda previamen- 
te come le cose accadranno, ridotte le cose senza 
quell’occhio, ossia assolutamente cieche, come 
potrebbe esservi una necessità? Questa non è se 
non la constatazione che fa una mente, la mente 
che vede con certezza in precedenza il corso 
degli eventi. Sparita tale mente, non c’è più ne- 
cessità, come non c’è colore prima o senza del- 
l'organo visivo. Vedo che le acque d’un ruscello 
hanno disposto alcuni sassi sul greto in modo da 
formare il disegno d’una stella. Il disegno c’è, in 
sè, nelle pietre, anche prima o senza che nessuno 
le guardi? E come? Il disegno sta in un rapporto 
di posizione delle pietre l’una rispetto all’altra. 
Questo rapporto c’è forse se non c’è in e median- 
te un organo visivo? È forse avvertito dalle pie- 
tre? Ora, l’identica cosa vale anche per la neces- 
sità (peli il « disegno ») dell’accadere universale. 
Epperò la concezione comune secondo cui la ne- 
cessità meccanica impera nelle cose della natura, 
la libertà in quelle dello spirito, andrebbe, 
mai, rovesciata: nessuna necessità là, mentre la 
necessità, se mai, comincia qui dove sorgono pre- 
visioni, ragioni e motivi. Ma, intanto, questa eli- 
minazione clella necessità, a cui i razionalisti, i 
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credenti nel Logos o nello Spirito assoluto. non 
possono, non ostante gli sforzi e le parole, mai 
pervenire (poichè per essi c’è, in una o nell’al- 
tra forma, quella mente che.sta in fondo alle co- 
se, vede e provvede, da cui appunto la necessità 
scaturisce) questa eliminazione della necessità si 
opera ovviamente nel positivismo da Hume a 
Mill, il quale ultimo pure, sulla scorta della dot- 
trina della causa e della necessità stabilita dal 
primo, mette in luce ©) che se per necessità s’in- 
tende qualcosa di più della mera sequenza costan- 
te e incondizionata, se s'intende per essa una più 
intima connessione, un qualche vincolo partico- 
lare, una qualche misteriosa coazione o compul- 
sione esercitata dall’antecedente sul conseguente, 
essa non esiste affatto e « it would be more cor- 
rect to say that matter is not bound by necessity, 
than that mind is so ». Si opera inoltre, quell’e- 
liminazione della necessità, nel positivismo per 
mezzo dell’Huxley, il quale, con ancor maggiore 
vivacità, stabilisce che essa non è se non un’om- 
bra proiettata dal nostro intendimento e che non 
ci è affatto lecito cambiare il « sarà » in un « do- 
vrà essere »: sin qui l’esperienza ci ha mostrato 
che i gravi non sostenuti cadono e abbiamo ogni 
ragione di credere che ciò continuerà anche in av- 
venire; ma se invece di dire « cadranno », dicia- 
mo « devono cadere », introduciamo illegittima- 


(') 4 System of Logic, X ediz., vol. II, p. 423. 
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mente nel concetto di legge (che non è se non 
pura constatazione di accadimenti uniformi) l’i- 
lea di necessità che non si riscontra certo nei fatti 
osservati ©. Infine, presso di noi, quell’elimina- 
zione della necessità si.opera, sempre nel campo 
del positivismo, magistralmente per mezzo del 
Tarozzi, secondo il quale ogni fatto è una cri- 
sultanza sui generis » (° ), cè spontaneo ed origi- 
nario, essendo ad esso posteriori la generalizza- 
zione che ne fa una legge, le somiglianze che per 
esso avvengono nella mente umana, la successio- 
ne temporale » °°). 

La conseguenza inevitabile, però, di questa eli- 
minazione della necessità è soltanto quella a cui è 
pervenuto Nietzsche. Le cose, per essa, ridiventa- 
no libere, danzano con capricciosa libertà ai piedi 
del caso. « Su tutte le cose sta il cielo Caso, il 
cielo Incolpevolezza, il cielo Accidente. Per caso: 
questa è la più vecchia nobiltà del mondo che io 
restituii a tutte le cose, liberandole dal giacere 
in schiavitù sotto il fine. Sopra esse ed in esse 
non vuole nessuna eterna Volontà; e in luogo di 
tale Volontà posì la pazzia, quando insegnai: una 
cosa è per sempre imposstbile: la razionalità. L’e- 


(') Cfr. FaLkenBEnG, Gesch. d. n. Philosophie (Lipsia, 1913, 
VII ediz., pag. 543); UEBERWEc, Grundriss d. Gesch d. Philoso- 
phie (XI ediz., 1916, vol. IV, pag. 582). 

(*) La Varietà infinita dei fatti e la libertà morale (Palermo, 
Sandron, p. 107 e s.). 

(°) Della Necessità nel fatto naturale ed umano (Torino, 
1897, vol. II, p. 229). 
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terno raguo-ragione e l’eterna ragnatela di ragio- 
ne, non esistono affatto » ©. — Vale a dire, co- 
m'è evidente: la necessità è una cosa sola con la 
prevista infrangibile concatenazione logica, con 
la razionalità una, indeviabile, che ha una sola 
linea possibile di processo. Sparita la necessità. 
sparisce anche la razionalità (che non è se non 
un altro nome di essa) e resta sgombro il cielo 
all’irrazionale ed al caso. Razionalismo significa : 
previa concatenazione delle cose e degli accadi- 
menti per modo che ogni anello della catena, ogni 
fase, contenga già in sè in forma potenziale, con 
inflessibilità infrangibile, univoca, non deviabi- 
le, tutti gli anelli o fasi successive (cosicchè se 
quell’anello o fase fosse cosciente coroscerebbe 
previamente i successivi): quindi determinismo, 
anzi fato. Indeterminismo, cioè il fatto che il 
corso sia in sè, assolutamente inconoscibile e in- 
determinabile in precedenza, significa « liber- 
tà », ma, insieme, inscindibilmente, caso, irra- 
zionalismo. 

Ma, per tornar ora più particolarmente alla 
dottrina di Ardigò, essa è in sostanza la tradu- 
zione e la soluzione in termini scientifici 
del problema che stava in fondo al pensiero di 
Leibniz quand’egli (esprimendolo con linguag- 
gio ancora scolastico) si sforzava di coordinare la 
necessità assoluta o incondizionata con la neces- 
sità ipotetica o condizionata, le verità necessarie 


(*) Also sprach Zarathustra, III T., Vor Sonnen-Aufgang. 
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ed eterne delle quali non si può pensare il con- 
trario e delle quali poneva a base il principio di 
contraddizione, con le verità di fatto o contingenti 
o casuali, delle quali il contrario è possibile, e a 
cui egli poneva a base il principio di ragion suff- 
ciente. }l principio di ragion sufficiente significa 
che tutto ciò che è, poichè è, deve avere una cau- 
sa. Il principio o di contraddizione significa che è 
necessario ciò di cui è impossihile, senza contrad- 
dizione, pensare il contrario. Nei fatti, negli eveu- 
ti concreti, singoli, domina il principio di ragion 
sufficiente (poichè sono, hanno una causa); ma 
per nessuno di essì vale il principio di contrad- 
dizione (che cioè il loro contrario implichi una 
contraddizione); tale contrario è invece sempre 
possibile. Siffatto ragionamento del Leibniz è, 
come si vede, il medesimo che l’Ardigò traspor- 
ta dalla forma scolastica alla forma positivista. 

La dottrina d’Ardigò risolve ancora nell’unica 
via possibile e fuor degli equivoci, il problema 
che si era posto anche Kant. Questi scorse bene 
ehe, mentre da un lato v’è nella nostra conoscen- 
za delle cose alcunchè di necessario (le leggi uni- 
versali fondate sulle categorie), d’altra parte con- 
statiamo che gli oggetti della conoscenza empiri- 
ca sono determinabili in vario modo, « cosicchè 
nature specificatamente diverse possono essere 
catise in guise infinitamente molteplici » ©), le 


(') Kr. d. Urtheilskraft, Einl., V; ed. or., p. )O0CIII. 
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quali dunque per la nostra conoscenza sono ca- 
suali (« zufallig ») e casuale quindi l’unità della 
natura. Questa unità della natura (il principio 
assegnabile delle cose d’Ardigò), la totalità della 
natura, il coordinamento delle sue leggi partico- 
lari sotto una legge unica, non è dunque consta- 
tabile, non può essere oggetto d’un nostro giu- 
dizio « determinante », ossia d’un giudizio che 
ci dia una conoscenza, non può essere oggetto di 
conoscenza, oggetto sussunto nelle categorie, ri- 
vestito delle forme della conoscibilità, cioè del- 
l’esistenza: vale dire è irreale, non esiste. La to- 
talità del mondo, cioè, non si può percepire, non 
è oggetto di percezione, dunque non si può ap- 
plicarvi le categorie, le quali fanno conoscere solo 
ciò che è percepibile e senza la percezione sono 
vuote; dunque non è afferrabile dalle categorie 
conoscitive e perciò è fuori della sfera di ciò che 
esiste, di ciò che è fatto. Ma, soltanto per nostro 
uso, e a soddisfazione d’un nostro bisogno, il no- 
stro giudizio « riflettente » (ossia quello che non 
ci dà conoscenza d’oggetti, ma è un puro e sem- 
plice modo di contemplare le cose, un giudizio 
di valutazione, un giudizio per cui sottoponia- 
mo un oggetto al punto di vista d’una rostra va- 
lutazione) ammetterà che ciò che è casuale pure 
vada ravvisato come contenuto nell’unità d’una 
coscienza possibile (« mogliche Erfahrung »), in 
altre parole come pensato e previsto da un’ipo- 
tetica onnicoscienza, come interamente deducibi- 
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le da ogni suo precedente stadio di conoscenza. 
Pensando che la natura specifichi le sue leggi con- 
forme il bisogno del nostro intelletto di ricondur- 
re il particolare sotto il generale, noi non affer- 
miamo, dice Kant, che essa si comporti e debba 
comportarsi effettivamente così; ma, sia la na- 
tura, riguardo le sue leggi universali, costituita 
come vuole («mag ihrem allgemeinen Gesetzen 
nach eingerichtet sein, wie sie wolle») applichia- 
mo ad essa quel nostro pensiero perchè solo così 
possiamo approdare a qualche conoscenza ©? (e 
ciò è in sostanza dire: quel poco della natura che 
possiamo conoscere, lo conosciamo solo in quan- 
to possiamo subordinare una legge all’altra e rite- 
nere che la natura si specifichi od ordini ad unità 
per la nostra conoscenza, e solo nella sfera in cui 
ciò è possibile). La « specificazione della natura » è 
in realtà casuale per Kant come per Ardigò; la 
proposizione di Kant che l’unità della natura non 
può essere oggetto d’un giudizio determinante di- 
ce l’ilentica cosa della proposizione d’Ardigò che 
non esiste un principio assegnabile delle cose. La 
differenza tra i due (a tutto beneficio del secon- 
do che elimina così l’equivoco posto dal primo, 
quello vale a dire che ciò che non è suscettibile 
delle categorie della conoscenza, ossia della co- 
noscibilità, ossia della realtà, pure lo si possa, 
anzi lo si debba, pensare come possibile) sta in 


(*) Kr. d. Urteilskraft, Einl., V; in fine. 
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ciò che Kant, malgrado questo, concede la pos- 
sibilità, in via di mera ipotesi, però concepibile. 
che il principio delle cose o lo stato complessivo 
in cui l’universo in un dato momento si trova 
(l’unità della natura) si possa supporre nella sua 
totalità pensato, saputo, contenuto da una co- 
scienza; e consente quindi la supposizione che 
dall’immaginata conoscenza che questa abbia di 
tal principio o stato sia possibile raffigurarsi che 
tutti 1 successivi particolari eventi del mondo 
siano deducibili. Vale a dire. La maniera teleolo- 
sica di considerare le cose, secondo cui tutto ha 
un fine e nulla è a caso, pur non costituendo per 
Kant una conoscenza (un giudizio determinante) 
è però un modo valido con cui guardiamo l’insie- 
me della natura. Poichè, cioè, noi, nella spie- 
gazione di questa, saliamo lungo un’infinita serie 
di effetti e cause, ma non riusciamo a spiegare 
mediante la causalità meccanica la totalità stessa 
di questa serie; così, quantunque non possiamo 
sapere che tale totalità, ossia la totalità della na- 
tura, abbia una finalità, (anzi dobbiamo esclu- 
dere che finalità esista in ciò che entra nelle ca- 
tegorie, che è oggetto di giudizio determinante, 
vale a dire nella realtà, e quindi riconoscerla ine- 
sistente in guanto fatto e nei fatti), pure siamo 
autorizzati a supplire a quell’impossibilità di spie- 
gazione meccanicamente causale e a questa man- 
canza di sapere, mediante un atto di fede, in vir- 
tù del quale consideriamo la natura nel suo tutto 
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come se sia un prodotto teleologico, che abbia una 
finalità (morale), e che sia quindi pensato e con 
ciò generato da un’intelligeaza « intuitiva », os- 
sia da un Dio, dalla cui conoscenza d’ogni mo- 
mento della totalità dell'universo tutti i parti- 
colari d’ogni momento successivo di questo siano 
contenuti e deducibili, con ciò venendo meno in 
essi il carattere di casualità. L’Ardigò, invece, si 
rifiuta giustamente di supplire a quella mancan- 
za di sapere con un puro atto di fede. Poichè 
non vè (come anche Kant riconosce) un’« unità 
della natura », ossia un principio assegnabile del- 
le cose, poichè quindi non v’è un punto o stato 
o stadio precisabile, determinabile, fisso, da cui 
prendere le mosse, così non è per l’Ardigò, e 
giustamente, ammissibile, nemmeno in via di me- 
ra possibilità o supposizione, immaginare che un 
tale punto determinabile, iniziale, o un tale sta- 
dio precisabile (poichè non ci fu mai) sia stato 
o sia presente in una coscienza comunque raff- 
surabile, e perciò supporre, anche come semplice 
concessione di generica possibilità, operabile una 
deduzione degli eventi successivi da tale presen- 
za, in siffatta coscienza ipotetica, di esso (inesi- 
stente) principio o stadio totalmente determinato 
delle cose. 

Finalmente, la dottrina di Ardigò è quella 
stessa che, colorendola spiccatamente di libero ar- 
bitrio e di teismo (com’è perfettamente possibile 
fare perchè caso e volontà o libertà o arbitrio 
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divino si identificano) trasse dal precedente idea- 
lismo il Weisse. Secondo il quale, la necessità lo- 
gica, che permette unicamente di ricavare con- 
cetti da concetti, pue solo condurre a stabilire 
schemi universali del possibile e a separare que- 
sto dall’impossibilità. Ma la logica non giunge a 
riempire questi schemi col loro reale contenuto, 
cioè a produrre la vera realtà. A tal uopo occor- 
re un libero atto di effettuazione, che ha luogo 
anzitutto nella divinità, per la quale le necessità 
logiche, ossia le forme della possibilità dell’Es- 
sere, costituiscono la semplice cornice, che, sen- 
za venir infranta, è riempibile variamente, a 
libera decisione e volontà della divinità stessa, 
col materiale concreto dei fatti, degli eventi, delle 
cose l°). 

Non è del resto fuor d’opera rilevare a que- 
sto punto come già in generale l’elemento « caso » 
resti ineliminabile anche nelle filosofie raziona- 
liste e idealiste. Perchè abbiamo queste o que- 
st'altre sensazioni, perchè questo -o quest'altro 
materiale sensazionale amorfo sia offerto alle 
forme (queste soltanto necessarie) dello spazio, 
del tempo e delle categorie, è, per la critica kan- 
tiana della ragion pura, circostanza non spiega- 
bile, meramente casuale; anzi, in essa critica, le 
sensazioni non ancora diventate « intuizioni », le 


(*) Cfr. UgRsrRwkc, Grundriss d. Gesch. d. Phil., XI ediz., 
vol. IV, p. 218. 
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sensazioni come materiale con cui queste si for- 
mano, sono un mero dato che c’è perchè c’è e 
che non si vede donde provenga. L’inesausta fe- 
condità della natura è, per Hegel, unicamente la 
prova dell’incapacità della natura stessa di ade- 
guarsi interamente e senza residui all’idea logi- 
ca di cui essa è l’esterivrizzazione; e tale sua im- 
mensamente varia produzione di forme. indivi- 
duali con cui essa si sforza di realizzare l’idea, 
non ha alcuna ragione per avvenire con le par- 
ticolarità con cui avviene, e avviene con tali 
particolarità solo per caso. Ancora più spiccato 
l'elemento «caso» rimane nella dottrina di 
Fichte. Per lui (uso i concetti della seconda fase 
della sua filosofia) l'io assoluto o volontà eterna 
genera in sè (o fa sè stessa) l’éo finito mediante 
l’« urto » che lo limita e lo rende appunto finito, 
cioè soggetto limitato e distinto da un oggetto, sog- 
getto cui fronteggia un oggetto, il quale però è 
suscitato o creato nello stesso soggetto finito, come 
sua rappresentazione, nella sua coscienza, «in 
unseren Gemiîtern » ‘©? (col che la posizione di 
Fichte si identifica a quella di Berkeley, con un 
mutamento semplicemente di parole; per il pri- 
mo, l’io assoluto genera con l’« urto » in sè l’io 
finito e in questo come ad esso di fronte il mondo 
i quale sua rappresentazione; per il secondo, Dio 


(') Bestimmung des Mensches. ed. Medicus, Lipsia, 192]; 
p. 139. 
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suscita in noi in modo regolare e costante quelle 
percezioni che chiamiamo mondo esterno). 
L’« urto », dunque, è nella filosofia di Iichte ciò 
che le teologie chiamano la creazione del mondo, 
Poichè è in seguito a quello che l’io la opera; e 
la opera per mezzo dell’immaginazione produtti- 
va che agisce in istato di incoscienza, evoca in- 
conscientemenie cioè il fenomeno del mondo este- 
riore, che poi l’i0 prende, appunto perchè gene- 
rato dalla sua immaginazione in istato d’incon- 
sapevolezza, per qualcosa di estraneo a sè. Un 
mondo sensibile ci deve essere, perchè è condizio- 
ne necessaria dell’autocoscienza, perchè cioè l’io 
sia attivo, sia conoscente, esista. Questo è l’ele- 
mento necessario, che si può « dedurre ». Ma che 
ci sia questo mondo, cioè questi particolari nel 
mondo, quest’albero con tale altezza invece che 
con tale altra, guesto monte con questo pinnacolo 
invece che senza, ciò è arbitrario, casuale, frutto 
capriccioso dell’iniziale operare dell’immagina- 
zione dell’io ancora in istato di incoscienza (ossia, 
quasi a dire, del suo sogno); ciò non ha nessuna 
ragione per essere così invece che altrimenti, come 
non l’hanno i sogni, ciò è «indedotto » e inde- 
ducibile, è puro caso. — L'elemento « caso » re- 
sta dunque inestinguibilmente presente anche nei 
sistemi della « ragione ». Ad esso Ardigò ha dato, 
con decisiva accentuazione dell’irrazionalismo, la 
posizione centrale. 

Ora le profonde verità della dottrina ardigoia- 
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na del caso non hanno tenuto presente quei pen- 
satori i quali pretendono rappresentare la storia 
come.se ogni momento di essa sia quel prodotto 
del momento precedente che logicamente questo 
poteva e doveva soltanto dare, quel prodétto che 
razionalmente esso doveva procreare, che per ra- 
gione esso non poteva non effettuare, che la ra- 
gione, quasi a dire, lo obbligava a generare (co- 
sicchè se ne avesse generato uno diverso, questo 
sarebbe stato un. assurdo, e cosicchè sia impossi- 
hile razionalmente pensare che esso ne potesse 
generare uno diverso). Codesti pensatori, è insie- 
me con essi quegli scrittori. politici superficiali 
che, in presenza dei rivolgimenti della vita pub- 
blica, ripetono banalmente: «ciò che è reale è_ 
razionale », ossia: il fatto c'è, dunque è logico 
Fche ci sia, dunque è inutile protestare contro di 
ì esso, dunque è vano almanaccare se e come esso 
avrebbe potuto essere altrimenti — tutti costoro 
confondono, per dirla in linguaggio tecnico leib- 
niziano, il principio di ragion sufficiente col prin- 
cipio di contraddizione. Il vero è, invece, che an- 
che nella storia ogni fase di essa è un mondo.di 
infinite possibilità. La situazione successiva a tale 
fase sì concatena ad essa con necessità causale; 
ma tale fase precedente avrebbe potuto concate- 
narsi con uguale necessità causale a infinite altre 
situazioni diverse (cioè generarle) e si è concate- 
nata con questa per puro caso. Così solo si spiega 
come il pensiero della presenza del caso — il pen- 
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siero che la storia dell’umanità, la storia dei sin- 
goli popoli e la stessa nostra storia individuale è 
determinata ad ogni istante da circostanze incal- 
colabili, impreviste e imprevedibili, sbucate fuori 
in modo improvviso e cieco — il pensiero (per 
dirla con la bella espressione del Windelband ()) 
che « v’è nel fondo delle cose qualcosa di incal- 
colabile, qualcosa di misterioso, che è là, su cui 
poniamo le mani e che pur non possiamo affer- 
rare »; che « nel profondo del dedotto giace un 
indeducibile di cui non sappiamo se non: ciò è » 
— questo pensiero della presenza del caso riman- 
sa insommergibile in ognuno di noi pur accanto 
alla nostra assoluta certezza della causalità uni- 
versale. e della « legge », e costituisca, quasi a 
dite, un residuo che in questa non vuol affatto 
ricolversi. E la medesima cosa è vera per la storia 
del pensiero. Ogni fase della storia della filoso- 
fia è un mondo che contiene infinite possibilità di 
direzioni diverse. È puramente per caso (il caso, 
per esempio, che sorga una mente poderosa la 
quale sia determinata dal suo temperamento ad 
appassionarsi più per l’una che per l’altra di 
quelle direzioni; il caso che una mente poderosa 
sorga piuttosto in una che in un’altra razza, reli- 
gione, nazione e sia da ciò portata ad accentuare 
una di quelle tante direzioni possibili in confron- 
to delle altre; il caso, anche, che l’uomo di genio, 


(*) Gesch. d. n. Philos., II. 356. 
16 
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il quale fa sua una di quelle direzioni, sia ricco. 
socialmente influente, abbia mezzi di propagare 
o imporre le sue idee; il caso, perfino, che un uo- 
mo trovi un certo o un cert’altro libro su di un 
muricciuolo) è puramente per caso che una delle 
infinite possibilità di direzione che vi sono in ogni 
fase della storia della filosofia sia quella che in- 
vece delle altre effettivamente si svolge; è, vale 
a dire, per caso che un dato pensiero filosofico 
successivo, invece di un altro diverso, che pure 
lo poteva, si è concatenato causalmente col pre- 
cedente, ossia è stato, invece di un altro, dal pre- 
cedente causalmente senerato. 

per caso cieco, 0! ossia per. assurdi. L° ill isione del 
razionalista è quella” che, ‘contemplando egli la 
storia, per così dire, in senso retrogrado, dal pun- 
to in cui egli si trova all’indietro, contemplando 
la storia già fatta, e scorgendovi dappertutto la 
concatenazioue causale che certo v’è, fantastica 
che proprio quella concatenazione causale vi fos- 
se già prima. preesistesse potenzialmente all’ac- 
cadere effettivo (come si può fantasticare che 
il blocco di marmo contenesse già predetermi. 
nata nelle sue linee ideali quella statua che l’ar- 
tista ricavò, e non qualunque altra); cosicchè 
l’accadere effettivo non potesse aver luogo che 
secondo quella concatenazione, cosicchè iad logica 
e la ragione lo obbligassero previamente a svolger- 
sì soltanto secondo SIOE mentre e lomcnt al- 
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tro svolgimento l’accadere avesse preso, avrebbe 
presentata la medesima concatenazione causale. 
Così il razionalista dimostra dottamente che per 
logica e ragione la storia doveva svolgersi ap- 
punto così come s'è svolta; non avvedendosi che 
per qualunque altro suo svolgimento che si fosse 
effettuato, appunto perchè vi sarebbe sempre sta- 
ta in esso la concatenazione causale, sarebbe 
possibile la medesima dimostrazione che esso cioè 
era quello che per logica e ragione doveva ef- 
fettuarsi : il che prova che la logica e la ragione, 
poichè possono servire a stabilire la necessità 
d’ogni più diverso svolgimento, non ne dominano 
nessuno, non ne comandano nessuno, non ci so- 
no in nessuno. Quando lo Spengler dice che 
«nessuno storico profondo e genuino va.in_trac- 
cia di leggi causali » î); quando nega risoluta- 
mente che la causalità trovi applicazione nella 
storia; egli non fa altro che enunciare in forma 
diversa il concetto ora messo in luce, per vero 
in modo meno soddisfacente e preciso di quello 
che è reso possibile dalla dottrina d’Ardigò con 
la sua congiunzione di causa e caso. 

Così la storia, per chi la guarda con occhi chia- 
ri, ingenui, trasparenti e spregiudicati, è una 
serie di avvenimenti che non dovevano accade- 
re, che non c’è nessuna ragione che accadessero, 
che urta la ragione siano accaduti; cioè di as- 


(') Der Untergang des Abendlandes, I, 130. 


228 LA FILOSOFIA DELL'ASSURDO 


surdi. E la prova più luminosa ce l’offre uno dei 
fatti più grandi, momentosi, predominanti che 
la storia dell’Occidente presenti. 

La risposta che, in una novella di A. France, 
Pilato, funzionario in ritiro, dà al vecchio amico 
incontrato ai bagni di Baia, che lo interrogava 
circa un taumaturgo di Galilea messo in croce 
chissà per quale delitto durante il suo governa- 
torato in Palestina, la risposta: « Gesù, di Na- 
zareth? Non mi ricordo » ‘©’, coglie e mette in 
luce con tutta esattezza, e con la finezza profon- 
da propria del grande romanziere, il senso, © 
meglio l’enorme non-senso dell’avvento del Cri- 
stianesimo. Chi non avverte, immediatamente, 
intuitivamente, quasi d’istinto, al disopra e sen- 
za bisogno di dimostrazioni pro e contro,.il gigan- 
tesco assurdo che v’è nel fatto che da un insigni- 
ficante per quanto tragico, episodio del.fanatismo 
per una religione ignota, singolare, circoscritta, 
endemico in una delle provincie remote e semi- 
barbare dell'Impero romano, episodio passato co- 
sì inosservato ai contemporanei da potersi legitti- 
imamente rappresentare il funzionario medesimo 
che vi aveva presieduto come, dopo qualche anno, 
immemore di esso, sia scaturita una religione 
mondiale, la religione della parte più civile della 
umanità; chi presenta, o si lascia presentare sen- 
za sentire un’irrefrenabile insurrezione intellet- 


(') Le Procureur de Judée. in: L’Etui de Nacre. 
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tuale, tale fatto incredibilmente irrazionale co- 
me lo sbocco razionale del mondo antico, quello 
a cui il moto spirituale di questo doveva metter 
capo, non poteva logicamente non metter capo, 
era naturale, ovvio, indispensabile, mettesse ca- 
po: è interamente destituito d’ogni capacità di 
ricevere dalle cose storiche e dai fatti del mondo 
un’impressione genuina e indipendente, non ha 
l’occhio atto a ottenere che gli oggetti sviluppino 
i loro integri contorni nella sua percezione vi- 
siva. E si noti che l’assurdo_ diventa_ancor più 
saliente precisamente se si ritiene che Gesù sia 
stato una persona storicamente esistente. Meno 
male se esso non è se non (come molti opina- 

no ©) una lenta formazione mitica (0, come per 
Schopenhauer, ‘il mero simbolo del fatto che la 
vorontà di vivere,fattraverso i dolori dell’esisten- 

ni a, apprende la ilenrorta finale che deve rinun- 
CIATEÌ annientarsi, crocefiggersi, e così raggiun- 
ge la santità (‘)); perchè in tal caso si può ancora 
capacitarsi che in siffatta costruzione interamen- 


(*) Soprattutto A. Drews, Die Leugnung der Geschichtlickeit 
Jesu (Karlsruhe, 1926) e Le Mythe de Jesus (Payot, 1926). 
Così, in sostanza; anche CoucHouD, Mystere de _Jésus (pel 
quale Gesù non è un uortò» ma una, si azione divina). Del 
pari Bfuno WittE nel suo scritto postumo Zum Problem der 
Erlòsung, in Weltanschauung (Berlino, Reichl, 191]). Il Drews 
poi nel suo recente volume Dewtsche Religion (Miinchen, 1935) 
oppone, come religione teclesca, al Cristianesimo, sulle traccie 
di E. v. Hartmann, la concezione d’un Dio impersonale imma- 
nente. 

(*°) Die Welt ecc., II Cap., 48 (Sim. Walke, ed. cit., vol. II, 
specialm. pag. 271). 
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te ideale l'umanità abbia a poco a poco concen- 
irato tutto il suo senso del divino. Ma che l’idea 
del divino si sia, per così ampia parte della no- 
stra specie, per così immenso tratto di spazio e 
di tempo, raccolta e posata su di un personaggio, 
di cui, se storico, estremamente poco si seppe e 

sa ‘©, che, nel momento in cui visse, passò, 
per il grande mondo della sua epoca, del tutto 
inosservato, e che se è forse più umano p. e. di 
Socrate, lo è solo perchè, mentre questi andò 
incontro alla morte con l’impassibilità, l'imper- 
turbata serenità, la grazia, anzi il contento, che 
si esprimono in quel « domani sacrificherete un 
gallo ad Esculapio » ©, per averlo guarito della 
malattia della vita, e che sono veramente doti so- 
praumane o in-umane, Gesù invece sentì ed 
espresse, e con accenti profondamente toccanti 
(repliurds tor i) dux nuov Èwce davatou — 6eé Lou, 
Ivar pe tykatéXtres ;), la perturbazione, lloseura- 
mento, la disperazione che colgono. .il. fragile 
uomo di fronte alla catastrofe dell’ideale di. giu- 
stizia per cui aveva combattuto e della sua stessa 
vita) — ciò appunto acuisce tanto maggior- 
mente l’assurdo. 

Gli scrittori religiosi dicono che quel fatto fu 


(') Cfr. Lorsvy, La naissance du Christianisme (Paris, Nourry. 
1933, p. 82 e s.); MARTINETTI, Gesù Cristo e il Cristianesimo 
(Milano, 1934, p. 115 e s.). 

(*) Pcrat., Fed., 118. 

(* Me. XIV, 35; Mt. XXVI, 39; Le. XXII, 12; Giov. XI, 27; 
Me. XV, 34; Mt. XXVII, 46. 
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un miracolo, (che appunto la sua inspiegabilità 
ne attesta il carattere miracoloso. Essi dicono con 
ciò la stessa cosa che dico io. Perchè il.miracolo 
non è che l’assurdo scorto..dal..punto..di-vista di 
chi crede, e l’assurdo non è che il miracolo.scorto 
dal punto di vista di chi non crede. Il tratto co- 
mune è che il fatto con quelle due diverse pa- 
role qualificato, non è riducibile al metro della 
ragione, non è risolubile in ‘elementi di raziona- 
lità. La tesi degli scrittori religiosi e quella qui 
sostenuta coincidono dunque nel respingere l’in- 
terpretazione degli storici o dei filosofi raziona- 
listi, i quali, nell’atto che pur considerano il 
Cristianesimo come fatto umano, pretendono di- 
mostrare che esso era precisamente quell’esito del 
corso spirituale preso dal mondo antico che la 
ragione scorge e può provare essere il necessario 
punto d'arrivo cui tale corso volgeva, l’esito quin- 
di unico possibile che con necessità razionale era 
già insito in quel corso e quasi ad esso predetermi- 
nato. Fingendo di non avvedersi che — (nuova 
esemplificazione dell’esattezza della tesi di Ar- 
digò che ogni fase dell’universo si concatena cau- 
salmente coi fatti successivi, ma con quelli.qual- 
stansit che si producono, cioè a caso con essi piut- 
tosto che con altri) poichè innumerevoli altre so- 
luzioni, lo stoicismo, il culto di Iside, quello di 
Mitra, potevano con uguale connessione causale 
concatenarsi col corso spirituale del mondo an- 
tico; poichè, quindi, la soluzione effettivamente 


232 LA FILOSOFIA DELL'ASSURDO 


avveratasi, il Cristianesimo, solo per una serie 
di casi inopinati e di futili incidenti, fu tra le 
innumerevoli possibili quella che effettivamente 
vi sì concatenò; — così, il trionfo del Cristiane- 
simo, se non si pensa che questo sia un fatto 
divino, ossia un miracolo, non può essere ravvi- 
sato che come lo è qui, cioè come un immane 
assurdo, che nella immensità della sua portata 
storica dimostra come tutta la storia umana sia 
in balia del caso, vale a dire non sia che una 
serie di assurdi. 

Perciò, non ostante tutto l’idealismo, lo spi- 
ritualismo, il razionalismo, il panlogismo che do- 
mina la nostra mentalità, resta indistruttibile il 
senso che (per usare la nota frase con cui si 
pretende deridere la tesi qui sostenuta) veramente 
una maggiore lunghezza del naso di Cleopatra 
avrebbe potuto cambiare il corso del mondo. La 
cosa sta proprio così. Quel che già aveva scorto 
Solone, che cioè l’uomo non è che caso, Tav tou 
&vtpwros suugpop (), quel che Tucidide dice, 
particolarmente della guerra, che cioè è tixag 
quiet tà To). tepliotaoda:, sconvolge tutto a caso l°), 
quel che Demostene ripete, ossia che non si sa se 
una buona situazione possa durare sino a sera, € 
uever tovudtn péypi tig torrepas (), quel che Tacito 
spesso conferma, p. e. dicendo che « casus even- 


1 


A 32. 
(*) I, 78. 
(°) D 


e non 252, 
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tusque rerum plerumque fortuiti sunt » l°), è im- 
mortalmente vero. Come, giunti ad una certa età 
ci accorgiamo che quella storia in piccolo, che è Ja 
nostra vita individuale, è stata plasmata essenzial- 
mente da casì, che potevano essere diversi, quali 
l'aver vissuto in una città o in villaggio, o in una 
certa città invece che in un’altra, l’aver scritto 
una lettera, conosciuto una persona, frequentato 
un teatro, e che dalle nostre azioni più prudente- 
mente meditate sono scaturite (per quelle « pic- 
cole ironie della vita » ©) che l’amaro e pro- 
fondo sguardo di Th. Hardy vede così di frequen- 
te all’opera) le conseguenze direttamente opposte 
a quelle su cui eravamo certi di poter contare; 
così un’occhiata alla storia umana basta ad accer- 
tarci che innegabilmente una pioggia torrenziale 
in luogo d’un giorno sereno, una febbre capitata 
o no a un uomo come Cesare Borgia, l’avere al- 
cuni cannonieri ascoltato o no il comando di Hen- 
riot di tirare sulla Convenzione ©), l’avere o no 
il re di Sardegna resistito per altri quindici giorni 
a Bonaparte (l, cun comandamento male in- 
teso », «un’ordinazione male eseguita », « una 
temerità, una voce vana, insino d’un piccolo sol- 


(*) Hise., I, 4. 

(*) Cfr. TH. Haroy, Life's little lronies. 

(*) Papi, Commentari della Rivoluzione francese. P. II, T. I, 
p. 304. 

(*) Borra, Storia d'Italia dal 1789 al 1844, L. IV, vol. I, 
p. 365. 
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dato » ‘’; una serie di triviali accidenti, come 
quelli (dal Castelar, che riesce così a dare una 
sensazione vivissima di questo procedere assolu - 
tamente casuale della storia, messi in luce ‘°)) pei 
quali abertì il tentativo della fuga a Varennes; 
l’essere o no caduto in mente (secondo l’interes- 
sante « storia immaginaria » da Nerva a Carlo- 
magno, descritta da Renouvier ‘)) ad alcuni im- 
peratori della casa degli Antonini di fare certe ri- 
forme amministrative, l'avere essi o no restaurata 
la piccola proprietà, ristretta e poi soppressa la 
schiavitù, diffusa l’istruzione nel popolo e con 
ciò respinto il Cristianesimo in Oriente e tra i 
barbari germani e slavi, chiamati così solo più 
tardi, dopo averlo purificato dalle superstizioni 
al contatto della civiltà italiana, ad entrare nel 
ciclo della storia occidentale; o (come metteva 
tempo fa in luce, pervenendo in tal guisa alla 
medesima visuale qui sostenuta, un uomo così 
esperimentato delle cose del mondo come Lloyd 
George) il morso d'una scimmia che cagionando 
la morte di re Alessandro di Grecia alterò la si- 
tuazione politica ed ebbe quindi effetti decisivi 
sul nostro presente destino; — lutto ciò fu che 
determinò il come si svolse la storia umana e che, 


(*) Guiccianpini, Storia d’Italia, L. JI, C. IX (ed. Sansoni, 
vol. I, p. 135). 

() Importanza «del caso nella Storia, in: Storia e Filosofia 
(Sonzogno, 1866), e v. anche sul caso nella fuga a Varennes, 
MAETERLINK, La Sagesse et la Destinée, p. 54. 

(*) Uchronie (l’utopie dans l’histoire), Paris, 1876. 
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accadendo diversamente, come poteva, l'avrebbe 
diversamente determinata. «Si Louis XVI »... 
Così André Maurois intitola quel capitolo d’un 
suo libro () dove svolge il pensiero che esistono 
innumerevoli possibilità storiche diverse da quel- 
lé effettuatesi. Nel paradiso a cui dopo morte 
approda lo storico di professione c’è l'Archivio 
delle possibilità non realizzate. « Il y a une infini- 
1é de passes qui ont tous des valeurs égales. À cha- 
que moment du temps, si bref che tu le suppose, 
la ligne des événements se ddivise comme un tronc 
d’où partent des branches jumelles. Une de ces 
hranches représente la suite des faits telle que 
les hommes l’ont connue; l’autre ce que fùt de- 
venue l’histoire si un seul acte eùt été diffe- 
rent ». Così spiega l’angelo che custodisce l’ar- 
chivio. «Si Louis XVI avait eut un grain de 
fermeté »... Da questo possibile dato parte una 
nuova storia di Francia in cui Waldeck-Rous- 
seau è controllore generale del re Giovanni VI e 
Aristide Briand cancelliere del re Luigi XXI. 
— Ed è a fatti meramente casuali e spesso 
insignificanti, come quelli accennati, che dob- 


‘biamo la religione che professiamo, la lingua 


che parliamo, l'egemonia di questo o quel popolo 
sotto la quale vivemmo o viviamo, il nostro indi- 
rizzo di pensiero, la nostra civiltà. « La nostra ci- 
viltà, che noi chiamiamo perfezione essenzialmen- 


(‘) Mes songes que voici, Grasset, 1933. 
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te dovuta all’uomo, è manifestamente acciden- 
tale. Essendo l’uomo diversissimamente confor- 
mabile e potendo modificarsì in milioni di guise 
egli non è tal quale è oggi, se non a caso, e in 
diverso caso poteva essere diversissimo. É questo 
genere di pretesa perfezione è una delle dieci- 
mila diversissime condizioni cui potevamo ridur- 
ci e che avremmo pur chiamate perfezioni » ©’). 
Tutto — e a ciò lo stesso pensiero del Leopardi, 
in piena consonanza con quello dell’Ardigò, met- 
te capo — tutto procede. assolutamente senza. ra- 
gione, senza che ci sia la menoma ragione perchè 
proceda così anzichè altrimenti, senza che in tal 
procedere sia insita alcuna ragione, cioè in modo 
assolutamente cieco. 

Cieco. Ma che vuol dire? — Il maggior inte- 
resse che ricaviamo dalla lettura d’un libro di 
storia (e così d’un romanzo ben fatto) è quello 
che deriva dalla pungente sensazione, ad ogni 
momento incombente, che vi erano varie altre 


| possibilità, che le cose avrebbero potuto andare 
‘altrimenti, che a ciascun passo dobbiamo escla- 


mare con passione e sconforto: guarda che di- 
sdetta, che fortuna, che caso! Muore in un mo- 
mento decisivo questo personaggio, che se avesse 
fatto un passo più lungo o più corto o se il ca- 
vallo del suo medico non fosse stato in quel 
giorno troppo stanco, avrebbe potuto salvarsi; 


(') Leopanpi, Zibaldone, ÎHI, 230 (e vol. II, 212). 
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viene perduta questa battaglia che alcuni gradi 
di più o di meno di temperatura, lo scioglimento 
della neve, l’ingrossamento d’un fiume, sarebbe 
bastato a far vincere! Questo è l’elemento vera- 
mente drammatico che c’è in ogni libro di sto- 
ria. E senza l’oscillarci davanti di queste multi- 
formi possibilità, diverse da quella che s’è avve- 
rata, senza siffatta ambiguità del futuro che 
emerge ad ogni riga d’un libro di storia, questa 
perderebbe quasi tutto il suo interesse. — Ora, 
che cosa significa tale pungente e dolorosa sen- 
sazione che le cose avrebbero potuto andare al- 
trimenti? Significa che il come sono andate, sotto 
il dominio di quei casi futili e ciechi, urta il 
nostro spirito, contraddice la nostra mente. Si- 
gnifica che per questa esse doverano andare al- 
trimenti. Ossia significa che quel procedere ca- 
suale e cieco è per noi sinonimo d’assurdo. 
Quasi sempre, infatti, le cause ragionevoli so- 
no quelle che nel corso della storia umana han- 
no perduto e sono state definitivamente soffo- 
cate ©). Quasi sempre troviamo, al contrario, che 
elemento costituente della storia e della vita del- 
l’umanità è, ad ogni suo momento, nient’altro 
che una pazzia diventata abituale. Così, come 
abbiamo rilevato, quella che S. Paolo chiamava 
appunto « la follia della croce » (). Così, in ge- 
nerale, le religioni. Poichè ogni religione positi- 


('‘) Cfr. RensI, Le Ragioni dell’Irrazionalismo (Napoli, Gui- 
di, 1933, p. 47 e s.). 
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va è dimostrata falsa dalla stessa religione: cioè 
o dalla religione successiva o dalle contemporanee 
diverse. ]l Cristianesimo ha dimostrato falso il 


| Paganesimo. Il Bramanesimo e l’Islamismo dimo- 


fa 


stramro falso il Cristianesimo, come questo dimo- 
stra falsi quelli. Ma questa falsità d’ogni religio- 
ne positiva, accertata dalla stessa religione, è 
vista solo da alcuni pochi di quelli che vivono 
nell'ambiente dominato da una data religione, 
mentre la grande maggioranza ha sempre ferma- 
mente creduto alla religione volta a volta pre- 
sente, e il Paganesimo era ieri per essa quell’as- 
soluta e indiscutibile verità che è oggi il Cristia- 
nesimo. Solo dunque quei pochi son coloro che 
per attestazione della stessa religione (successiva. 
o contemporanea diversa) vedono il vero, cioè la 
falsità di quella determinata religione. E questo 
fatto regge rispetto a tutte le determinate reli- 
gioni: cioè vedono il vero solo quelli che affer- 
mano la falsità di ciascuna di esse, come prova 
il fatto che tale falsità di ciascuna è proclamata 
dalla stessa religione (successiva, o contempora- 
nea diversa). Ma precisamente questi pochi, che 
vedono il vero, sono, dall’immensa maggioranza 
dei credenti in una delle religioni, che pure si 
attestano false a vicenda. ossia, per sentenza 
della stessa religione, tutte false, sempre rite- 
nuti essi i pazzi, o considerati come delinquenti, 


(*) I Cor. IT, 18 ec seg.; HH, 18. 
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odiati, disprezzati, perseguitati, uccisi. E nulla 
dimostra più chiaramente che il mondo è desti- 
nato ad essere e restar sempre in preda all’errore, 
alla superstizione, alla pazzia, di questo fatto, 
che l'affermazione della falsità d’ogni religione 
positiva, affermazione vera per attestazione della 
stessa religione (d’ogni religione altra da quella 
in questione) sia dalla stessa religione proclamata 
e fatta credere errore, pazzia, immoralità, delin- 
quenza. — Così, per citare un fatto d’assai mi- 
nore momento, ma non meno significante, l’uso 
del tabacco, chè davvero, come giustamente os- 
serva Hehn, « che un uso barbarico degli india- 
ni, quello di trarre in bocca mediante una canna 
o un rotolo compresso il fumo delle foglie dis- 
seccate d’una pianta stupefacente, e poi soffiarlo 
fuori, o di inzepparsi nel naso le stesse foglie 
ridotte in polvere, sia passato dagli uomini gialli 
o neri a tutta la terra e abbia potuto radicarvisi, 
è un fatto che dà molto a pensare » ©; dà molto 
a pensare cioè intorno alla pazzia che regolar- 
mente domina la ragione umana; e ciò tanto 
più se (come si può aggiungere) si rifletta che 
quell’uso insensato, non solo si è diffuso come 
contagio oramai inguaribile in tutto il mondo co- 
siddetto civile, ma per di più è diventato parte 
essenziale del sistema finanziario di tutti gli Stati 


('‘) Cit. da Pautsen, System der Ethik, XII ediz., 1921, 
vol. II, p. 42. 
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e quindi dell’economia pubblica. — Così le isti- 
tuzioni senza scopo o inette allo scopo, opprimen- 
ti, inutili, crudeli, cresciute quasi per forza 
propria all’infuori del controllo umano, in cui 
l’umanità di ogni paese e tempo si è trovata im- 
pigliata, e che sempre hanno fatto delle cose 
umane (secondo la bella espressione del Renan) 
« une étroite prison, où, de droite, de gauche, 
devant et derrière, la tète va se briser contre 
un mur » €); istituzioni ognuna delle quali i po- 
poli riescono, sì, a lungo andare, ad eliminare, 
ma solo per cadere sotto altre ugualmente af- 
fliegenti, chè tali diventano in breve quelle, ini- 
zialmente huone, che hanno sostituito le prece- 
denti. L’oppressione dei baroni e dei feudatari 
fece desiderare ardentemente e determinò l’in- 
cremento del potere delle monarchie, che rin- 
tuzzò la prepotenza di quelli. Beneficio immen- 
so, di cui tutti erano contenti. Poco dopo alla 
loro volta le monarchie divennero, culminando 
con Luigi XIV, oppressive e tiranniche. L’insop- 
portabilità della situazione provocò sforzi e ri- 
voluzioni, da cui uscirono nuove istituzioni, 
quelle liberali e parlamentari, fra il contento e 
il plauso universale. E stibito anche queste nuove 
istituzioni divennero intollerabili, incapaci, in- 
sufficienti, corrotte, gravide d’una diversa forma 


(') Le Prétre de Nemi, atto II, scena II (in: Drames phi- 
losophiques). 
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di tirannide e d’oppressione. Con cangiamenti, ri- 
forme, rivoluzioni, l’umanità non fa che inre- 
tirsi in istituzioni, da cui, poco dopo esperimen- 
tatele, essa aspira ardentemente a liberarsi; ma 
non lo può, perchè intanto esse hanno assunto 
una potente forza della loro stessa sola struttura, 
che resiste per secoli ad ogni tentativo di scal- 
zarle. A liberarsene quindi 7 umanità non riesce 
che dopo secoli; e solo producendo nelle istitu- 
zioni che a quelle surroga il medesimo irrigidi- 
mento e il medesimo inretimento. — Così, in 
generale le superstizioni; le pratiche mostruose 
o irragionevoli quali ci risultano evidentemen- 
le essere state quelle dominanti, più o meno, 
in ogni epoca del passato: chè è guardando le 
istituzioni giuridiche e politiche, È costumi, 1 
modi di vestire, i rapporti sociali delle epoche 
del passato (si pensi solo al feudalismo, al suo 
sistema di pubblico reggimento, ai suoi giudizi 
di Dio; o ai cicisbei e alle parrucche del Sette- 
cento) che siamo costretti ad avvertire come gli 
elementi costituenti della vita sociale umana sia- 
no elementi di assurdo. Non lo vediamo, natu- 
ralmente, per l’epoca nostra. Ma lo vedremo — 


l'umanità lo vedrà — fra poco, quando anche 
quest'epoca nostra sarà un passato. Vedremo al- 
lora — l’uomo vedrà — con la stessa sicurezza 


con cui vede ciò per il passato di ora, che anche 

per l’epoca nostra è vero quel che noi di ora 
scorgiamo vero per tutte le epoche del passato, 
16 
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quel che è vero per tutta la storia, che cioè l’os- 
satura di questa è formata di cose pazze o stolte 
o insensate o senza ragione, trapassate, in modo 
che l’irrazionalità non vi si scorge più, allo stato 
di famigliarità ed assuefazione €). 

« Comment ne pas se rendre à l’hypothèse qui 
fait sortir le monde vivant d’une serie de hasards 
lourdement censurés par la mort? Hasard et 
mort grands artisans du monde vivant: voilà où 
nous mène le mutationisme moderne. C’est la 
théorie mèéme des atomistes grecs... Aucun des- 
sin, aucun but, aucune préméditation. Rien n’est 
voulu, calculé, concerté en vue de quoi que ce 
soit. Les èétres varient désordonnément au gré de 
leurs variations chromosomiques, il s’arrangent 
tant bien que mal des structures dont les a dotés 
le hasard » l°). — Se la cosa sta così, se l’uomo 
è nato da un caso, e forse precisamente da un 
caso (un colpo, una percossa, una malattia) che 


produsse una dislocazione nei gangli, cerebrali 
d’un pitegoide; se, dunque, per usare un’espres- 


sione estrema, la razza umana è sorta da una 
scimmia impazzita, si capisce che l’istinto pro- 
fondo e costante dell’uomo sia essenzialmente 
pazzesco. È infatti, oltre quanto abbiamo ora 


(*) Ho trattato ampiamente il problema del caso, non più 
solo riguardo alla storia umana, ma all’universo, nel cap. VII, 
Dio e il Caso, del volume Le Aporie della Religione (Catania, 
Etna, 1932). 

(*) I. Rostanp, ZL'Evolution est-elle revolue? In Nouv. Re- 
vue Franc., 1, II, 32. 
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detto, se la pazzia sta sostanzialmente nel crearsi 
‘un mondo di sogno e nel prendere tale mondo 
per realtà in luogo della realtà visibile e tangi- 
bile (l’uomo che si crede imperatore, o dio sole, 
o fatto di vetro, ecc.); e se da quando ci sono 
ricordi della storia umana noi vediamo sempre 
dominare collettivamente appunto questo feno- 
meno: la creazione d'un mondo di sogno e la 
credenza che esso sia una realtà più reale di 
quella che ci sta dinanzi agli occhi; se dal feti- 
cismo o animismo primitivo, agli Dei olimpici, 
alle religioni evolute che li hanno soppiantati, 
quel fenomeno, il fenomeno tipico della pazzia, 
continua a ripetersi e a perdurare ineliminabile 
— come si può spiegare tutto ciò se non con 
l’ipotesi che la pazzia sia radicata per la stessa 


origine dell’umanità nel suo istinto più pro- 
fondo? 
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Poichè l’universo e ‘in esso l'umanità per non 
cadere nel nulla, per continuar ad essere, deve 
essere eterno processo; poichè la fine, la meta di 
questo, il punto d’arrivo, la stasi, non potrebbe 
essere che il nulla, e quindi, se eterno è l’Essere, 
eterno dev'essere il processo; così questo — la 
storia — non potendo finir mai, non può essere 
che ripetizione, «corso e ricorso », « eterno ri- 
torno » (un grande Anno del Divenire, che deve 
sempre di nuovo rovesciarsi come una clepsidra, 
per poter sempre di nuovo scorrere e vuotarsi 0), 
chè in un tempo infinito, lungo il quale deve 
continuar a svolgersi il processo, tutto necessaria- 
mente ritorna. 


Ciò che fu torna e tornerà nc i secoli (7). 








Poichè la storia e il tempo no no che l’eter- 
na fug : 
male, ma fuga vana, ‘appunto perchè questo re- 
sta eternamente presente, perchè segue l’umani- 
tà in tale sua fuga, perchè l'umanità lo trasporta 


(*) NierzscHE, Also sprach Zarathustra, III T., Der Gene- 
send, 2, 


(?) Canpucci, Canto di Marzo. 
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nella fuga con sè, proprio come in Orazio le 
cure salgono con noi nell’aurata trireme su cui 
salpiamo per allontanarcene; così la storia non 
può che essere sempre la stessa cosa, cioè il per- 
manere nell’assurdo e nel male. 

La storia è infatti sempre novità e sempre 
ripetizione. Paradosso apparente e che facilmen- 
te si risolve. Il suo moto è un moto che è stasi. 
Essa è, come profondamente dice Petrarca della 
vita dell’uomo, in quel suo potentemente pessi- 
mistico giudizio su di essa (della vita o storia del- 
l’uomo individuo, ciò che vale per la quale vale 
per la storia o vita dell’umanità) « statio insta- 
bilis », « manens cursus » (©). Essa è simile ad 
una cascata montana che, vista da vicino, è ani- 
mata da un moto incessante e sempre vario, in 
cui nessuna goccia, nessun rivolo d’acqua ripete 
mai esattamente la mossa d’uno precedente, ma 
che, vista a qualche distanza, è un’immobile stri- 
scia argentea: con tutto il suo nuovo, non fa che 
percorrere la stessa linea, si cristallizza anzi, con- 
templata ora con un certo distacco, in una linea 
rigida. « Ciò che si presenta di apparentemente 
nuovo qui, si presenta ora qui perchè c’era prima 
là: come in un piatto della bilancia si produce il 
fatto nuovo del suo innalzarsi perchè ci sono già 
i pesi sull’altro piatto, o come l’acqua eseguisce 
il fatto nuovo di salire in un vaso comunicante 


(') De reb. fam., VIII, 8. 
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perchè c’è già dell’acqua nell’altro vaso » ©). Per- 
ciò il vero senso storico è proprio di coloro che 
sono tradizionalmente accusati di non averne, co- 
me di Schopenhauer, il quale condensava questa 
concezione della storia nella giustissima afferma- 
zione che quando si è letto Erodoto si è letta tutta 
la storia dell’umanità (°. 

Non vi è momento che più del presente abbia 
acuito il senso della storicità, il senso dello scor- 
rere, del divenire, della « fluidità ». Tutto ciò 
che, già solo per la generazione precedente alla 
nostra, era stabile e fermo, è per la nostra di- 
ventato « fluido ». È questo, sia detto tra pa- 
rentesi, una vera potente esplosione di romanti- 
cismo, nel senso tecnico della parola. E in Italia 
— dove il romanticismo in principio del 1800 
non era punto penetrato, tranne che nel fatto 
estrinseco degli argomenti presi a soggetto, ma 
non già nel suo carattere essenziale di Sturm 
und Drang, non già nel suo spirito, chè si può 
fare del romanticismo con argomenti classici e 
del classicismo con argomenti medioevali e cri- 
stiani, e il Manzoni era la testa più equilibrata, 
cioè antiromantica, che si possa pensare — in 


(') Rensi, Raffigurazioni (Modena, Guanda, 1934). - Nel ca- 
pitolo intitolato L’Eterno Ritorno di questo libro e nelle pa- 
gine 58-110 di Le Ragioni dell’Irrazionalismo (Napoli, Guida, 
1933) ho trattato a fondo questa questione dei ripetersi del 
corso degli eventi in universale. 

(*) Die Welt ecc., vol. II, C. 38 (Werke, ed. cit., vol. TI; 
‘p. 506). 
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Italia, è proprio ora che, sotto la combinata in- 
fluenza d’una filosofia che è riproduzione del 
fichtismo e d’una certa psichicità diventata do- 
minante. esso ha fatto irruzione, questa volta sì 
nella sua forma tipica di Sturm und Drang, co- 
me volontà di cambiare la realtà secondo il pro- 
prio capriccio e di far quel che si vuole della 
vita (lo attesta il linguaggio « vita intensa », 
« dinamismo », « travolgente », divenuto negli 
ultimi tempi di moda tra noi), come vita ridotta 
al punto del presente, come spirito concepito, 
prima nella dottrina poi nella pratica, quale sola 
realtà ed assoluto presente, come quindi l’im- 
pulso del presente che elomina sovrano e ha cac- 
ciato definitivamente in bando la misura classica 
nella vita da un lato, nel pensiero e nell’espres- 
sione dall’altro, sostituendola con la violenta 
avventatezza in quella e col più gonfio e carica- 
to secentismo in questi: — cioè ha fatto irru- 
zione come diretta conseguenza e specifico pro- 
dotto del senso di « fluidità », fattosi dominante 
nello spirito contemporaneo. Ovvero (se si vuole 
far capo ad una tradizione nostra) quello che si 
riaffaccia ora in Italia è un lato dello spirito del 
nostro Rinascimento, il lato (checchè si dica) in- 
dividualistico, il diventare i lineamenti dell’in- 
dividuo staccati e spiccati sullo sfondo, la spe- 
ranza o la certezza dell’individuo di tener in pu- 
gno e poter volgere a sua posta le profonde forze 
fattrici della realtà, il concetto della formazione 
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sociale e statale come (per usare l’espressione 
del Burckhardt) « opera d’arte », come (per usa- 
re le espressioni del Villari) « materia plastica 
nelle mani d’un nuovo artista », poichè se « pel 
Medio Evo lo Stato e la storia erano un’opera 
della Provvidenza in cui nulla potevano la ra- 
gione e la volontà dell’uomo, pel Rinascimento 
invece tutto era opera dell’uomo » l. — E an- 
che ciò, in sostanza, è romanticismo, è quel che 
poi prese questo nome, scaturisce sempre esso 
pure dal senso di « fluidità ». 

Pure tale concetto della storicità e della « flui- 
dità » dominante nella mentalità attuale, divie- 
ne, se si guarda bene addentro, la precisa con- 
ferma della tesi qui sostenuta, che la storia è in 
essenza sempre la stessa cosa, sempre identica a 
sè: tesi che condivideva in sostanza anche uno 
storico come Boissier. quando osservava che, 
poichè il fondo sul quale opera il teatro è pove- 
rissimo e non riesce a ringiovanirsi che nei par- 
ticolari, e poichè il teatro è l’immagine della 
vita, ciò significa « que la vie, qui fournit si peu 
des situations et de caractères, doit ètre d’une 
desolante uniformité » l°. 

Alcuni degli scrittori che (come il Rickert o 
lo Spengler) hanno maggiormente cooperato al- 
l’elaborazione filosofiea di questo senso della 





(') Nicolò Machiavelli e i suoi tempi (III cd., vol. I, p. 34 
e 12). 
(*) Boissien, Tacite, p. 216. 
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storicità, si sono industriati di separare più net- 
tamente che mai il regno della natura, come 
regno di ciò che è fisso e rigido, dal regno della 
storia, come regno cdi ciò che è « fluido », e di 
dimostrare che le categorie intellettirali che tro- 
vano applicazione in ciascuno dei due regni sono 
diverse. Ma in realtà, la tendenza complessiva- 
mente dominante nella nostra mentalità porta a 
ciò, che natura e storia restano, anche per il pen- 
siero moderno, anche sotto il dominio del senso 
di « fluidità », la stessa cosa, com’erano la stessa 
per un’epoca di pensiero precedente. Alcuni de- 
cenni fa si naturificava la storia. Ma oggi, già 
con Darwin e Spencer e più profondamente con 
Bergson, si storifica la natura, perchè anch'essa 
diventa processo, evoluzione creatrice, slancio vi- 
tale (nomi nuovi per esprimere, come ho già det- 
to, una concezione assai affine, se non identica, 
a quella che, in fondo anche Spinoza, ma più 
il Cusano e specialmente Bruno esprimevano con 
le parole « natura naturans ») cioè fluidità. Dun- 
que, natura e storia rimangono sempre unificate. 

Ma allora ecco che cosa ne consegue. 

Tutto è irripetibile nella storia dell’umanità 
e dell’individuo. Non v'è fatto storico che si ri- 
produca in tutte le sue particolarità, che non 
sia in qualche aspetto diverso da ogni altro, non 
v'è azione individuale che sia del tutto identica 
ad un’altra e non abbia in sè o attorno a sè cir- 
costanze esclusivamente sue proprie (donde, sia 
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detto dì passaggio, l’insostenibilità dell’universa- 
lizzazione kantiana della massima). È vero. Ma 
lo stesso in natura. Non v’è foglia di quercia nè 
criniera di leone che abbia mai costituito l'esatta 
riproduzione d’un’altra foglia di quercia e di 
un’altra criniera di leone. Anche per la natura 
esiste e scorre il tempo, c’è «direzione », an- 
che la natura ha storia, vive, muta. Non solo 
una pianta cresce, ma un minerale si conglome- 
ra, diviene un masso imponente come l’Impero 
romano, si decompone, sì assottiglia, decade, si 
sgretola, si dissolve. Si può fare (e da qualche 
romanziere si fece) la vera e propria « storia » 
d’un albero e d’un cavallo, come si fa la bio- 
grafia d’un uomo. Si potrebbe fare la « storia » 
d’un bosco, d’una società o popolo di piante, 
come si fa la storia d’una società di uomini, e 
quella prima storia non sarebbe meno di questa 
seconda ricca di avvenimenti sempre nuovi, di 
lotte per il più ampio possesso dell’aria, di vitto- 
rie e di sconfitte, di egemonie e sottomissioni, di 
cadute e risorgimenti. Se una foresta la sapete 
guardare con senso di penetrazione e immedesi- 
mazione, la storia ve la scorgete. Scorgete l’abete 
isolato crescere basso, largo, grosso, tarchiato, 
ma gli abeti d’una foresta crescere alti, diritti, 
slanciati, sottili, nello sforzo, che quello non ha 
bisogno di fare, per superarsi nella conquista 
del sole, della luce, dell’aria. E i rami secchi che 
intristiscono per buona parte quelli che non rie- 
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scono ae innalzarsi abbastanza, vi dicono che il 
debole e lo sconfitto nella competizione sociale, 
resta oppresso, impoverito, ucciso. Si combatte, 
insomma, sì gareggia, si vince e si perde, si co- 
stituiscono supremazie statali e sociali anche là. 
Di più. Ecco un abete che, semisradicato dal 
vento o «alle acque, pure si abbarbica tuttavia 
alla terra con una sola radice e quasi interamen- 
te secco però «dà fuori in cima una fronda ancor 
verde. Vuol vivere. Non vuol morire. È volontà 
di vita. Esprime la stessa cosa di quel che espri- 
me un trattato di filosofia che si sforza di di- 
mostrare l'immortalità o impreca contro la na- 
tura che ci fa mortali. Esprime cioè la stessa 
volontà di vivere, che in noi fa suo tramite il ra- 
gionamento, una concatenazione di concetti. Poi- 
chè (e un altro esempio potrebbe esser quello 
del mimetismo, che, al basso della scala, si estrin- 
seca nel fatto dell’insetto che prende il colore 
della foglia, e, al sommo di essa, resta la stessa 
cosa operandosi mediante l’influenza e la sugge- 
stione di ragionamenti e di libri), il mondo uma- 
no, il mondo della « ragione », procede assolu- 
tamente come il mondo animale, naturale; la 
« ragione » che noi crediamo sovrana e autono- 
ma direttrice, non che è il mezzo con cui si ope- 
rano nell’umanità gli identici processi che nel- 
l’animalità opera l’istinto; la vita mentale, le 
concatenazioni concettuali, il pensiero, il ragio- 
namento non sono che la stessa vita d’istinti espli- 
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cantesi negli animali e nelle piante che affiora 
nell’ambito delle idee, che si serve di queste co- 
me sua manifestazione, e veramente, secondo 
dice Schopenhauer, la ragione non fa che dare 
un’altra forma a quella conoscenza che già ci 
aveva fornito l’« intuizione » ‘). — V°è storia 
nel mondo della natura, nel mondo minerale, ve- 
getale, animale. È solo perchè gli avvenimenti 
di tale storia sono, rispetto al nostro senso del 
tempo, assai più lentamente spaziati, e solo per- 
chè là non c’è nessuno che, secondo noi, possa 
avvertire, sentire, vivere tali avvenimenti, che 
ci pare che quella non sia storia. 

Dunque nella natura c’è novità e irripetibilità. 
tanto quanto nella storia, la natura è storia co- 
me la « storia ». 

Ma d’altra parte. Tutto si ripete nella natura. 
Nessuna foglia è la copia esatta di un’altra fo- 
glia. Però si riproduce eternamente il tipo quer- 
cia e il tipo leone e perciò noi guardando la 
natura dal di fuori e dall’alto, A legitti- 
mamente che essa è eterna ripetizione e ripro- 
duzione di sè, che non ha storia. Senonchè tutto 
si riproduce del pari nella storia: nessun avveni. 
mento storico è la copia precisa d’un altro, c’è 
sempre del nuovo, ma i tipi, le fasi, i destini 
d’ogni raggruppamento umano, d’ogui organi- 
smo sociale, d'ogni fase di civiltà, sono sempre 


(*) Die Welt, I, $ 12 (Sim. Werke, ed. cit., vol. I, p. 63). 
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quelli. Le proposizioni di Spinoza: « totam Na- 
turam unum esse Individuum cujus partes, hoc 
est omnia corpora, infinitis modis variant, absque 
ulla totius Individui mutatione » ©), e « facies to- 
tius Universi, ... quamvis infinitis modis variet, 
manet tamen semper eadem » €’, si applicano 
con la medesima precisione così alla natura come 
alla storia. Natura e storia sì ricongiungono,.dun- 
que, si reidentificano. C'è in questa ed in quella 
la medesima dose di novità e di ripetizione. Se 
riconosciamo (e non possiamo altrimenti) che non 
ostante tutto il suo ruovo e la sua « fluidità » la 
natura è essenzialmente sempre ripetizione di se 
stessa, il medesimo riconoscimento, per la mede- 
simezza della situazione, dobbiamo fare rispetto 
alla storia. « Se potessimo (nota giustamente il 
Mach) osservare gli uomini da una più grande 
lontananza, dalla prospettiva degli uccelli, dalla 
luna, sparirebbero per noi le tenui particolarità 
con gli influssi provenienti dagli eventi di vita 
individuali, e non percepiremmo altro che uomini 
i quali con grande regolarità crescono, sì nutro- 
no, si propagano » ©®. — Nulla uella storia si 
ripete esattamente in tutte le particolarità @ap- 
punto perchè tutto è a caso, come in un getto 
casuale di dadi non si riproduce mai esattamente 


(*) Eth, P. I, Lemma VII, Sch. 

(*) Ep., LXIV. 

(°) Erkenntnis und Irrtum (IV ed., 1920, pag. 28). E cfr. 
anche: Rexnsi, Le Ragioni «ell’Irrazionalismo (Napoli, Guida, 
1933, p. 108). 
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la reciproca posizione di essi. Ma ogni cosa che 
accade ha in sè tanti e così preponderanti ele- 
menti del già accaduto che nulla è mai veramen- 
te nuovo. 

Fitta a un immobile perno, 

Gira mai sempre la ruota: 

E scorri e trottola e rota: 

Ciò che fu sarà in eterno ('). 

Bisogna leggere di corsa, come un romanzo, 
una storia, quale ad es. la Storia d’Europa di 
H. A. L. Fisher ©. Allora si vedono i venti- 
cinque secoli di questo interessante tra tutti i 
romanzi che è il romanzo dell’Europa svolgersi 
come in una pellicola cinematografica. Ed è co- 
me un eterno succedersi di partite a scacchi, col 
sopravvento, regolarmente alternativo, ora da un 
lato, ora dall’altro, senza conclusione; è come 
un pendolo che eternamente oscilla; come un 
caleidoscopio che continua a girare e in cui i pez- 
zetti di vetro continuano a presentare sempre si- 
mili e instabili raggruppamenti; come banchi di 
ghiaccio o d’argilla su acque mosse, che si urta- 
no, s’infrangono, incorporano i frammenti, si 
spezzano ancora, si fondono, si dissolvono, e così 
via in vicenda senza fine ©‘). La descrizione che 
il Fisher dà €) della storia greca: «a volte a 


(*) Grar, Tutto? Niente. In Le Rime della Selva. P. 13. 
(*) Bari, Laterza, 1936-37. 
( n Si vegga come ho presentato questo « eterno cliché della 
storia » in Frammenti ecc., pag. 114-5. 


(4) Vol. I, p. 45. 
17 
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volte Atene, Sparta, Tebe, Focide, lottarono per 
conquistare la supremazia e ciascuno di questi 
Stati, non appena giunto al vertice della fortuna, 
fu ricacciato a terra dagli invidiosi rivali », è la 
descrizione dell’eterna storia di tutta Europa, 
anzi di tutto il mondo. Si capisce che, pensando 
all'enorme somma di sofferenza e di morti che 
tale giuoco inconclusivo cagiona, sia stato detto 
che la beatitudine dei popoli starebbe nel non 
avere storia; e si capisce che il Fisher riassuma 
il suo pensiero e la sua esperienza di storico in 
un concetto pienamente analogo a quello in cui 
li riassumeva lo storico antico, Erodoto: « Uo- 
mini più saggi di me han saputo discernere nella 
storia un disegno, un ritmo, un piano prestabi- 
lito. Tale armonia mi sfugge. Io riesco a vedere 
soltanto le circostanze che si succedono l’una al- 
l’altra, come onda dopo onda, ed a cogliervi un 
solo elemento importante, che non può essere 
generalizzato perchè unico, un solo criterio si- 
curo per lo storico : e cioè la necessità di ricono- 
scere la forza del contingente e dell’imprevisto 
nello svolgimento del destino degli uomini » €’. 

In verità, che il processo storico, essendo un 
processo eterno, debba necessariamente ripe- 
tere se stesso; che il divenire nella storia (se 
appena la si guarda a quella giusta distanza che 
permette di considerare una cosa nel suo com- 


(*) Vol. I, p. 3. 
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plesso, senza che i particolari ci soffochino, sen- 
za che le piante ci impediscano di vedere il bo- 
sco), che nella storia il divenire sia stasi; che 
in essa si constati soltanto « orbem rerum in se 
remeantium », come dice Seneca, là dove ('*) an- 
che adombra il concetto buddistico della rina- 
scita (« mors, quam pertimescimus ac recusa- 
mus, intermittit vitam, non eripit; veniet iterum, 
qui nos in lucem reponat dies, quem multi re- 
cusarent, nisi oblitos reduceret »); che avesse ra- 
gione Marco Aurelio a ripetere ad ogni momento 
che le cose vanno sempre ad un modo, e, parti- 
colarmente (scolpendo esattamente l’essenza del- 
la storia) che sono toaud” Etema, véa Spora, torauta 
è étegwv, altre di tali, nuove cose identiche, altre- 
tali, altre che sono tali, altrettali, o le stesse 
operate da altri (°); lo si ricava proprio dalla 
concezione più permeata dal senso della « flui- 
dità » storica che l’epoca attuale ci presenti, 
quella dello Spengler. Sotto le mani dello Spen- 
gler la « fluidità » della storia diventa più che 
mai duttile, il consistere della storia unicamente 
in questa « fluidità », in questo scorrere, ci si 
fa più che mai percepibile, avvertiamo più net- 
tamente che appunto sentire il mondo umano 
come questo scorrere in cui nessun momento mai 
sta, dura e vale permanentemente, averlo da- 


(') Ad Luc., Ep. 36. 
(2) IV, 36; IX, 10; X, 27. 
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dinazione, e di Losung, ossia svincolamento, li- 
berazione dello spirito, individualismo? €’. 
Proprio questo senso di storicità, adunque, ci 
riporta d’un balzo alla concezione schopenhauria- 
na; proprio esso è la conferma più sicura di 
questa; proprio esso cioè è la stessa cosa della 
negazione d’ogni realtà sostanziale del processo 
storico, d’ogni suo razionale significato, d’ogni 
sua effettiva produttività d’alcunchè di veramen- 
te nuovo (chè il veramente nuovo non potrebbe 
se non costituire una tappa progrediente verso 
una meta, non mai un elemento in un processo 
eterno, cioè necessariamente perdurante ad es- 
sere se stesso). « L'umanità non ha alcun fine, 
alcuna idea, alcun piano, così come non ha un 
fine la specie delle farfalle o delle orchidee » ‘*). 
Questo è il pensiero definitivo che il senso di 
storicità, quando ha raggiunto, come con lo 
Spengler, il suo pieno sviluppo, ci lascia. Il pen- 
siero, cioè, che come moriamo del tutto e ca- 
diamo nel buio assoluto dell’oblio noi individui, 
così muoiono del tutto, senza nessuna riviviscenza 
nemmeno indiretta e di riflesso, tutti quei vari 
individui in grande che sono le fasi successive 
di civiltà umana; che di queste fasi, cui l’inesau- 
ribile grembo della natura continua a gettare 
successivamente fuori, nessuna è l’altra, preci- 
samente come nessuna orchidea è l’altra, ma 


(*) Waendlungen der Weltanschauungen (ib. 1928. 1094), 
(*) Der Untergang ecc., I, 28. 
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ciascuna riproduce (come ogni orchidea) il me- 
desimo tipo e vive il medesimo ciclo di vita; che 
quindi (secondo la chiara e profonda visuale del 
Guicciardini, confermata così dalla « storicità » 
moderna) « tutto quello che è stato per il passato 
ed è al presente, sarà ancora al futuro; ma si 
mutano i nomi e le superficie delle cose in modo, 
che chi non ha buono occhio non le ricogno- 
sce » ©), ovvero «tutto quello che è stato per 
il passato, parte è al presente, parte sarà in altri 
tempi, e ogni dì torna ad essere, ma sotto varie 
coperte e varii colori, in modo che chi non ha 
l’occhio molto buono, lo piglia per nuovo, o non 
lo ricognosce; ma a chi ha la vista acuta, e che 
sa applicare e distinguere caso da caso, e consi- 
derare quali siano le diversità sostanziali, e quali 
quelle che importano manco, facilmente lo rico- 
gnosce »; ©) — che, nel loro insieme, tutte que- 
ste nostre fasi di civiltà, produzioni naturali che 
tornano e ritornano senza che vi presieda alcun 
fine, alcuna idea, alcun piano, hanno quindi ve- 
ramente il significato e l’importanza della specie 
«orchidee », sono cioè proprio l’esplicazione 
d’un processo che dovendo concepirsi senza meta 
e scopo, non può essere se non, come nella con- 
cezione di Schopenhauer, destituito di ragione; 
non può che costringere a rispondere affermati- 


(0) Ricordi Politici e Civili, LXXVI. 
: (*) Del Reggimento di Firenze, L. I (opere ined., vol. Il, 
p. 24). 
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vamente al dubbio che si affacciava anche alla 
mente del Lotze: quello che la storia umana non 
sia altro che il ritorno delle stesse fatiche e degli 
stessi dolori, degli stessi malintesi e delle stesse 
follie, mutanti solo nella diversità dello scenario 
esterno; quello che l’inesausta fecondità con cui 
la terra getta fuori da tempi infiniti innumeri 
generazioni d’uomini, tutti del medesimo tipo 
esterno ed interno, anzi, nella forma e nelle con- 
dizioni di vita, simili agli animali, sia la prova 
che noi siamo apparenze (Erscheinuugen) effi- 
mere, che un’eterna forza originaria, nel suo ec- 
cesso di produzioni e annientamenti, crea senza 
scopo e fa successivamente sparire; quello che 
ogni civiltà, pur sembrando fondata per l’eterni- 
tà, sia sempre destinata ad esser distrutta da casi 
impreveduti, ed ogni progresso da un lato sia con- 
giunto ad una perdita dall’altro, sicchè, compa- 
rato il successo con gli sforzi occorrenti, il gua- 
dagno con le perdite, l’aumento della cultura con 
la crescente difficoltà della partecipazione di essa, 
il grado di perfezione e di felicità umane formi 
una grandezza pressochè costante €). 

Ripetizione ed assurdo. Assurdo perchè ripe- 
tizione, ripetizione perchè eternità _d’assurdo. 
Tale il concetto della storia che il senso di sto- 
ricità, nella sua più moderna acutizzazione ed 
intensificazione ci ribadisce. 


(3) Mikrokosmus, ed. Schmidt (Meiner, Lipsia, 1923; vol. II, 
p. 445, 449; vol. III, p. 178). 
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Montaigne diceva che il du bbio..è un_soffice cupi 
guangiale per una testa ben fatta; o più esattamen- 


te: «oh! que c'est doux et mol chevet et sain, que 
li ignorance et l’incuriosité, à reposer une téte hien 
faite! » 0). Se non soffice è è, pur nella sua asprez- 






per I. 1oso. È giustamente Nietz- 
sche trovava essere il valore d’una mente misu- 





reggere ad occhi Manerbio e senza veli in un mondo 


di assurdo ©). Aggiungo che proprio questa c 

\cità di reggere.ip.un mondazd'assurdo, cioè di) 
‘guardare i in faccia l’assurdo. del mondo senza aver 
bisogno di nasconderselo con provvidi palliativi 
filosofici e religiosi messi insieme per raggiun- 
gere ad ogni costo quel fine dell’occultamento 


(*) L. II, C. XIII (ed. Nelson, vol. III, p. 414). 
(*) Ecce Homo (Vorwort, 3; Warum ich ein Schicksal bin, 3), 
Der Wille zur macht, 852. 
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d’una cosa, che, perchè fa paura, non si ha il co- 
raggio di fissare nella sua nudità, appunto questa 
capacità, dico, è tutt'uno con l’elemento più pro- 
fondo dello spirito religioso. 

Non già l’elemento effeminato, sdilinquito, 
rugiadoso della”religione (che è l'elemento otti- 
mista, quello che costruisce la felicità ultraterre- 
na), ma l’elemento maschio, austero,..severo di 
essa, quello che ne forma la vera essenza, quello 
in ogni modo che è ‘la sua scaturigine, la sua 
ragione di vita, è un’affermazione di pessunismo 
e di irrazionalismo, è una constatazione in cui 


= 
‘ queste due correnti (come sempre e naturalmen- 


te avviene) si fondono insieme. L’uomo è per 
natura cattivo; egli è inquinato dal « male radi- 
cale » consistente nell’aver rovesciato il rapporto 
tra legge morale ed impulso sensibile e subordi- . 
nato quella a questo, anzichè viceversa, nel con- 
cepire la moralità solo come un mezzo per realiz- 
zare la felicità e nell’attribuirle valore solo in 
quanto conducente a questo fine; è insomma, in 


“preda ad un organico stravolgimento psichico; ed 


anche le formazioni sociali è impossibile mettere 
in consonanza con la morale, quantunque non sia 
nemmeno possibile indicarne altre che, compati- 
bili con la natura umana, siano migliori delle esi- 
stenti; — tali i concetti che Kant pone a base 
della sua concezione religiosa ‘(). In generale: ciò 


(') Die Religion ece., cd. or., p. 30; e I St., III. 
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che nel suo profondo motivo la creazione d’un 
mondo di là vuol dire, ciò che, a ogni modo, c’è 
di solido e sicuro nell’opera di tale formazione, 
è il riconoscimento: questo mondo, il mondo pre- 
sente, è assurdo, è irreparabilmente in preda_al- 
l’assurdo ed al. male, tanto irreparabilmente che 
per uscire dall’assurdo e dal male, non è già pos- 
sibile pensar di correggere tale mondo presente, 
ma bisogna immaginarne uno radicalmente altro 
da esso, indipendente da esso, che sia la sua re- 
cisa negazione. Vera, anzi unica, portata, solo 
significato consistente, motore essenziale, della 
proiezione d’un mondo. ultraterreno che la reli- 
sione ci prospetta dinanzi, è la constatazione che 
questo è assurdo,..tristo, senza speranza e sal. 
vezza condannevole e condannato; è il marchio 
AA ” ia a 

di assurdo e di male che con ciò essa imprime in- 
delebilmente sulla fronte di questo ‘’). Ciò, ancora 

1do motivo significa l’idea reli- 
giosa dello stato di dannazione, di purgazione e 
di fusione trasfiguratrice con Dio delle nostre ani- 
me nel mondo di là, è che la mente umana è es- 
senzialmente stolta, che in essa non inerisce la 
ragione, e che per avere una mente razionale, oc- 
corre pensare tina mente altra dall’umana, la di- 


struzione (dannazione) della maggior parte delle 


menti umane, la piena trasmutazione delle altre. 





(') Cfr. il più ampio ‘sviluppo che ho dato a questo pen- 
siero in Frammenti ecc., p. 15-28. 
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a religione i pensiero la cui essa scaturisce, ciò 
pair ragione del suo formarsi. Ed è, io riten- 


go, 1] solo elemento perennemente vivo della reli- 


uu tem identica cosa con la 
ostenuta in queste pagine. 
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sensibili ad esso, ma vivamente suscettibili di av- 
vertirlo, e quindi nel coraggio di reggere al suo 
aspetto, che la religione propriamente detta rap- 
presenta un passo spirituale più in su in con- 
fronto dello stoicismo e dello spinozismo, qualche 
) cosa di più_eroico di essi: chè altrimenti, se 
elemento-centrale della-religione fosse l’appa ga- 
mento paradisiaco di certi nostri desidèri o hi- 
Sogno stoicismo e spinozismo varrebbero molto 
1 più. — Per gli Stoici e per Spinoza, l’assurdo 
se mai non poteva essere che nella realtà este- 
riore, quantunque essì la etichettassero, in ma- 
niera quasi a dire passiva ed estrinseca (esatta- 
mente come, secondo si vide, ciò accade con He- 
gel), di ragione. Per gli Stoici e per Spinoza l’as- 
lo era inoltre certamente in moltissime men- 
ti, nelle menti (senza dubbio prevalenti per nu- 
mero) degli « stolti ». Ma contro l’effettiva ara- 
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zionalità (da essì però titolata di « volontà di 
Zeus », «ragione divina », perfezione assoluta 
dell’esistenza in quanto ad Deum relata) della na- 
tura, e contro l’irrazionalità della maggior parte 
delle menti, v’è, nello stoicismo e nello spinozi- 
smo, un terreno sicuro di razionalità su cui po- 
sare il piede. Ed è la mente del « saggio ». Essa, 
sì, inerisce alla ragione. É da questa sede certa 
ed incrollabile di ragione su cui posa, essa sì 
volge sicura, come una roccia, a guardare e a 
giudicare i marosi di irrazionalità che le spu- 
meggiano ai fianchi, e l’assalgono, sicura, e, nel- 
la sua sicurezza di sè, serena, anche quando tali 
marosi riescano ad abbatterla. Ora il passo più 
in là compiuto dalla lalla religione ro, ri ente det- 





Prali (ALI 
che il « saggio » è tutt'al più 010 velleità dì esser- 
lo, e che non c’è mente umana, non c’è mente 
di « saggio » stoico, che contro l'invasione della 
stoltezza sia corazzata. L’impeccabile « saggio » 
stoico, in cui la ragione ha inamovibilmente sede, 
diventa per la religione il « giusto » che pecca 
settantasette volte al giorno. Con ciò non c’ è più 
vetta che sia salva dall’assurdo. Con ciò, per ope- 
ra di quel che la visuale religiosa propriamente 
detta aggiunge allo stoicismo e allo spinozismo — 
cioè il senso della debolezza, fragilità, peccabilità 
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essenzialmente propria «della uatura umana — 
l’irrazionalità viene oramai a dominare senza 
barriere così nella realtà esteriore, come nell’in- 
terno della mente. Ed è in ciò appunto che la vi. 


suale reliciosa coincide interamente con quella 
qui a 


È, del resto, proprio soltanto dalla sensazione 
di vivere lanciati e abbandonati senza paracadute 
nello spazio vuoto d’un mondo d'agsyrdo esterno 
ed.interno e.di cieco caso, che sorge intimo e ve- 
ramente profondo e potente quel senso tragico 
della vita. cuel brivido di sacro terro 
lo) da cui veramente in tal gui- 
sa ogni lontana traccia di antropomorfismo è sra- 
eicata, e che, appunto perchè in noi e fuori di 


noi ci si palesa assurda, è_per noi l’assoluto, in- 
comprensibile, il vero € proprio mistero — quel 
senso tragico ella vita, il quale, inaccessibile 


agli ottimisti e razionalisti che non vedono, non 
sentono, non vivono il dramma e calano su di 
esso volontariamente il sipario, forma oramai il 
solo residuo possibile e l’espressione più alta del- 
le antiche concezioni religiose. 







A me piace vedere, quando sollevo gli occhi 
dal mio tavolo di lavoro, accanto alla stampa di 
Salvator Rosa, in cui, sotto alberi desolati, con- 
torti e tronchi, presso antiche colonne infrante 
e marmi cadenti e tra ossami d’animali e d’uo- 
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mini, « Democritus omnium derisor in omnium 
fine defigitur », la riproduzione del rame di Di- 
rer, in cui il maturo cavaliere procede, severo, 
rassegnato, impassibile, tra la morte e il de- 
monio. 
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